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हल न स्ट 


मक्तियोग पर प्रवचन 
पूर्व साधना 


भक्तियोग की सर्वोत्तम परिभाषा सम्भवतः (भक्त प्रह्लाद की) इस इलोक 
(प्रार्थना) में निहित है: हे ईश्वर ! अज्ञानी जनों की जैसी गाढ़ी प्रीति इन्द्रियों 
के नाशवान, क्षणभंगुर भोग्य पदार्थों पर रहती है, वैसी ही प्रीति मेरी तुझमें हो और 
तेरी सतत कामना करते हुए मेरे हृदय से वह कभी भी दूर न हो ! / हम देखते हैं 
कि जो लोग इन्द्रिय-भोग के पदार्थों से बढ़कर और किसी वस्तु को नहीं जानते, वे 
धन-घान्य, कपड़ें-लत्ते, पुत्र-कलत्र, बन्धु-बान्धव तथा अन्यान्य विषयों पर केसी 
दृढ़ प्रीति रखते हैं! इन वस्तुओं के प्रति उनकी कैसी घोर आसक्ति रहती है ! 
इसीलिए अपनी प्रार्थना में वे महात्मा कहते हैं, वैसी प्रबल. आसक्ति, वैसी दृढ़ 
संलूग्नता मुझसे केवल तेरे ही प्रति रहे।' यही प्रीति जब ईश्वर के प्रति होती है 
तब भक्ति” कहराती है। भक्ति विध्वंसात्मक नहीं होती, वरन्‌ हमें सिखाती है 
कि जो जो शक्तियाँ हमको दी गयी हैं, उनमें से कोई भी निरर्थक नहीं, वरन्‌ उन्हींके 
माध्यम से हमारी मुक्ति का स्वाभाविक मांगे प्रशस्त है। भक्ति न तो हमारी 
किसी प्रवृत्ति का हनन करती है और न वह हमारी प्रकृति के विरुद्ध ही है, बल्कि 
केवल उसे अधिक उच्च शक्तिशाली दिशा देती हैं। इन्द्रिय-विषयों के प्रति हमारी 


- कैसी स्वाभाविक प्रीति हुआ करती है! ऐसी प्रीति किये बिना हम रह ही नहीं 


सकते, क्योंकि ये हमारे लिए इतने वास्तविक हैं। साधारणत: इनसे उच्चतर- 
पदार्थों में हमें कोई यथार्थता दिखायी नहीं देती; पर जब मनुष्य इन इन्द्रियों के 
परे--इन्द्रियों के संसार के परे---किसी यथार्थ वस्तु को देखता है, तब वह उस प्रीति 


को, उस आस कक्‍्ति को बनाये रख सकता है, पर इसके लिए यह उचित है कि वह उसे 


सांसारिक विषयों से हटाकर उस इन्द्रियातीत वस्तु परमेश्वर में लगा दे। और जब 
इन्द्रियों के भोग्य पदार्थों से संबद्ध वह प्रेम भगवान्‌ के प्रति समर्पित होता है, तब उसको 


१. ॥ प्रीतिरविवेकानां. विषयेष्वनपायिनी। 
त्वामनुस्भरतः सा में हृदयान्मापसपंतु॥ 
“-विष्णुपुराण ॥१॥२०११९॥ 























विवेकानन्द साहित्य व 


भक्ति' कहते हैं। आचाय॑ रामानुज के मतानुसार उस उत्कट प्रेम की प्राप्ति के 
लिए निम्न साधनाएँ हैं: डे 

प्रभ्म साधना है विवेक । यह एक विचित्र बात है--विशेषत: पाइचात्यों 
की दृष्टि में। रामानूज के अनुसार इसका अर्थ है, आहार-मीमांसा' या खाद्या- 
खाद्य-विचार। हमारे शरीर और मन की शक्तियों का निर्माण करनेवाली समग्र 
संजीवनी शक्तियाँ भोजन में ही रहती हैं; वह शरीर में संक्रामित हुआ है, संचित 
रहा है और नयी दिलज्ञाओं में रूपान्तरित भी हुआ है। परन्तु मेरे शरीर और मन 
में तात्त्विक रूप से मेरे खाये हुए अन्न से भिन्न कुछ भी नहीं है। जिस प्रकार भौतिक 
जगत्‌ में पायी जानेवाली शक्ति और जड़ पदार्थ हममें मन और शरीर बन जाते हैं, 
तात्तविक रूप से ठीक उसी तरह देह और मन एवं हमारे खाये हुए अन्न में केवल 
अभिव्यक्ति का अन्तर है। अत: यदि हम अपने भोजन के पदार्थ-कणों द्वारा अपने 
विचार-यन्त्र का निर्माण करते हैं और उन पदार्थ-कर्णों में निहित सूक्ष्म शक्तियों 
द्वारा स्वयं विचार का सर्जन करते हैं, तो यह सहज ही सिद्ध होता है कि इस विचार 
और विचार-यंत्र दोनों पर हमारे ग्रहण किये आहार का प्रभाव पड़ेगा। कुछ विशेष 
प्रकार के आहार हमारे मन में विशेष प्रकार के विकार उत्पन्न करते हैं, यह हम 
प्रतिदिन देखते हैं। कुछ दूसरे प्रकार के आहार हैं, जिनका शरीर पर प्रभाव 
पड़ता है और प्रकारान्तर से वे मन पर भी अत्यधिक प्रभाव डालते हैं। इससे 
हम बहुत बड़ा पाठ यह सींखते हैं कि हम जिन दुःखों को भोग रहे हैं, उनका अधि- 
कांश हमारे खाये हुए आहार से ही प्रसूत होता है। अधिक मात्रा में तथा दुष्पाच्य 
भोजन के उपरान्त हम देखते हैं कि मन को वश में रखना कितना कठिन हो जाता 
है; तब मन निरन्तर इधर उधर भटकता ही रहता है। फिर ऐसे भी खाद्य-पदार्थ 
हैं जो उत्तेजक होतें हैं; अगर तुम ऐसे पदार्थों को खाओगे तो अपने मन को किसी 
प्रकार भी वश में नहीं कर सकते। यह मानी हुई बात है कि प्रचुर मात्रा में शराब 
पी लेने से या किसी अन्य नशीले पेय का व्यवहार करने से मनुष्य अपने मन को 
नियंत्रित करने में असमर्थ हो जाता है; वह क्ाब के बाहर इधर उधर भागने 
लगता है। 





चाहिए। सभी उत्तेजक वस्तुओं का, उदाहरणा्थं मांस आदि का परित्याग करना 
चाहिए; क्योंकि ये स्वभावतः ही अपवित्र वस्तुएँ हैं'। दूसरे का प्राण छेकर-ही, 
हमें मांस की प्राप्ति होती है। हम तो क्षणमात्र के लिए स्वाद-सुख पाते हैं, पर उधर 
दूसरे जीवधारी को हमें यह क्षणिक स्वाद-सुख देने के लिए सदा के लिए अपने प्राणों 


ध्‌ भक्तियोग पर प्रवचन 


से हाथ धोना पड़ता है। इतना ही नहीं, हम दूसरे मनुष्यों का भी नैतिक अबः- 
पतन करते हैं। अच्छा तो यह होता कि प्रत्येक मांसाहारी मनुष्य स्वयं ही प्राणि- 
बच्च करता। पर ऐसा करने के बजाय समाज अपने लिए यह प्राणि-बध का कार्ये 
एक विद्येष बर्ग द्वारा कराता है और साथ ही इस कृत्य के कारण उस वर्ग को वह 
घृणा की दृष्टि से देखता भी है। इंग्लैण्ड में कोई भी कसाई न्याय समिति का सदस्य 
(८०५) नहीं बन सकता; भाव यह है कि कसाई स्वभाव से ही निर्देय होता है। 
पर उसको निर्देयी बनाया किसने ? उसी समाज ने। यदि हम गोमांस और छाग- 
मांस न खायें, तो ये कसाई हों ही क्‍यों ? मांसाहार का अधिकार उन्हींको है,जो 
बहुत कठिन परिश्रम करते हैं और जिन्हें भक्त नहीं बनना है। पर यदि तुम भक्त 
होना चाहते हो, तो तुमको मांस का त्याग करना चाहिए। वेसे ही, सभी उत्तेजक 
भोजन--जैसे प्याज़, लहसुन तथा अन्य सभी दुर्गन्धयुक्त पदार्थों जैसे सावर- 
कैट आदि का त्याग करना चाहिए। कई दिनों तक का बना हुआ भोजन, 
जो लगभग सड़ सा गया हो, अथवा जिसके स्वाभाविक रस प्रायः सूख से गये 
हों या जिनसे दुर्गन्च आती हो, ऐसी सभी खाद्य-वस्तुओं का परित्याग करना 
आवश्यक है। 

भोजन के सम्बन्ध में दूसरी ध्यान देने योग्य बात है---आश्रय-दोष जो 
पाइ्चात्यो के लिए और भी जटिल है। आश्रय का अर्थ है, वह व्यक्ति 
जिससे भोजन मिला हो, यह हिन्दुओं का एक रहस्यमय सिद्धान्त है। इसके पीछे 
तर्क यह है कि प्रत्येक मनुष्य के चारों ओर उसका अपना एक वातावरण 
(»०००७ ) होता है और जिस किसी वस्तु को वह छूता है, उस पर मानों उस 
मनुष्य की प्रकृति था आचरण का कुछ अंश, कुछ प्रभाव रह जाता है। ऐसा माना 
जाता है कि प्रत्येक मनुष्य की स्वभावगत विशेषता उससे किसी भौतिक शक्ित के 
समात ही मानो निरन्तर निःसृत होती रहती है और जब कभी वह किसी वस्तु को 
छता है, तो वह वस्तु उससे प्रभावित होतो है। अतः हमें इस बात की सावधानी 
रखनी चाहिए कि पंकाते समय हमारे भोजन को किसने स्पर्श किया--किसी दुष्ट- 
प्रकृति या दुराचारी मनुष्य ने तो उस भोजन का स्पर्श नहीं किया। जो भक्त होना 
चाहता है, उसे दुष्ट-प्रकृति के मनुष्यों के साथ भोजन नहीं करना चाहिए, क्योंकि 
उनकी दुष्टता का प्रभाव भोजन द्वारा प्राप्त हो जायगा। .... 

अन्य दूसरे प्रकार की शुद्धता का पालन किया जाना निमित्त अर्थात्‌ उप- 

१. सावरक्रौट (5०प८८८०७ए) यह एक प्रकार की जर्मन देश की चठनी है, 
जो बन्द गोभी और नमकीन पानी से बनती है। 
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करण है। मै और धूल भोजन में नहीं होनी चाहिए। ऐसा न हो कि बाज़ार से 
खाद्य-पदार्थ ले आयें और उन्हें बिना धोये ही थाली में खाने के लिए परोस दें। 
मुख की छार, थूक इत्यादि से हमें सावधानी बरतनी चाहिए। उदाहरणार्थ हमें 
ओठों पर अँगुली न रखनी चाहिए। इलैष्मिक झिल्ली हमारे शरीर का अत्यन्त 
सुकुमार अंग है और इससे उत्पन्न लार के द्वारा सभी प्रवृत्तियों का संक्रमण 
हो जाना बहुत सहज है। अतः इसका संसर्ग दूषित ही नहीं, भयानक भी है। 
इसके अतिरिक्त, किसी वस्तु का एक अंश यदि किसी दूसरे ने खाकर छोड़ दिया हो, 
तो उसे भी नहीं खाना चाहिए। आहार में इन बातों का वर्जन करने से उसकी 
शुद्धि होती है। आहार की शुद्धि से मनःशुद्धि और मनःशुद्धि से परमात्मा: का 
सतत स्मरण होता है।' 

दूसरे भाष्यकार श्री शंकराचाय॑ ने इसका जो अर्थ किया है, अब वह मैं तुमको 
बताता हूँ। संस्कृत भाषा में आहार' शब्द जिस घातु से बना है, उसका 
अर्थ है एकत्र करना। अतः आहार का अर्थ हुआ, 'जो कुछ एकत्र किया गया।' 
देखो, वे क्या अर्थ करते हैं? वे कहते हैं, जब आहार शुद्ध है, तब मन (सत्त्व 
शुद्ध रहता है, इसका ठीक अर्थ यह है कि हमें निम्नलिखित चीज़ों का वर्जन करना 
चाहिए, ताकि हम इन्द्रियों में आसक्त न हो जायेँ। प्रथम तो, ईंइ्वर के अति 
रिक्त अन्य किसी भी वस्तु पर हमारी आसक्ति न रहे। सब कुछ देखो, सब कुछ 
करो, पर आसकक्‍त मत होओ । ज्यों ही आत्यंतिक आसक्ति आयी कि समझो 
मनुष्य अपने आपको खो बैठा; फिर वह अपना स्वामी नहीं रः जाता, दास बन 
जाता है। यदि किसी स्त्री की आसक्ति किसी पुरुष पर हो जाती है, तो वह उस 
पुरुष की दासी बन जाती है। दास बनने में कोई लाभ नहीं है। किसी मनुष्य 
का दास बनने की अपेक्षा और अधिक अच्छी बातें इस दुनिया में हैं। हर किसीसे 
प्रेम करो, हर किसीकी भलाई करो, पर किसीके दास न बनो। क्योंकि दास बनने 


से एक तो हमारा व्यक्तिगत अधःपतन होता है, और दूसरे, हम इससे अत्यन्त 


स्वार्थी बन जाते हैं। इस दोष के कारण हम अपनों को लाभ पहुँचाने के लिए 
परायों को हानि पहुँचाते हैं। संसार में अधिकांश दुष्कर्म कतिपय व्यक्तियों के 
भ्रति आसक्ति के कारण ही किये जाते हैं। अतः केवल सत्कर्मों के प्रति आसक्ति 


को छोड़कर हमें सभी भ्रकार की आसक्तियों का त्याग करना चाहिए और सबसे 
समान रूप से प्रेम करना चाहिए। 





१. आहारशुद्दौ सत्त्वशुद्धिः सत्त्वशुद्धों श्रुवा स्मृतिः। 
..._ “डान्दोग्योपनिषद्‌ ॥७२६॥ 
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फिर ईष्यां की बात आती है। इन्द्रिय-भोग के किसी' पदार्थ को पाने के 
लिए ईर्ष्या नहीं करना चाहिए। यह ईर्ष्या ही सारे अनर्थों का मूल है और साथ 
ही अत्यन्त दुर्देभनीय भी। उसके बाद है मोह। हम सदा एक वस्तु को दूसरी वस्तु 
समझ बेंठते हैं और उसी ग़लत भावना से कार्य करते हैं; और फलस्वरूप हम 
अपने ऊपर विपत्ति लाते हैं। हम अनिष्ट को इष्ट समझ कर ग्रहण करते हैं। 
जो हमारी नाड़ियों में क्षण भर के लिए गुदगृदी पैदा कर दे, उसे ही हम परम 
श्रेयस्‌ मान बैठते और उसमें डूब जाते हैं। पर बहुत विलंब के बाद हम अनुभव 
करते हैं कि अरे, यह तो हमें भारी चोट दे गया। प्रतिदिन हम ऐसी ही' भूलछ करते 
हैं और प्रायः जीवन भर इसी' भूल में पड़े रहते हैं। जब इन्द्रियाँ बिना घोर 
आसक्ति के, ईर्ष्या और मोह रहित. होकर इस संसार में कार्य करती हैं, तब उस 
कार्य अथवा उन सस्कारों को शुद्ध आहार' कहते हैं। यह शंकराचार्य का 
मत है। जब आहार शुद्ध रहता है, तभी मन. अनासक्त और ईर्ष्या-मोह से 
रहित होकर पदार्थों को ग्रहण करने और उन पर विचार करने में समर्थ हो सकता 
है। तब मन शुद्ध हो जाता है, और ऐसे मन में ही ईश्वर की सतत स्मृति जाग्रत 
रहती है। 

इसलिए यह सोचना स्वाभाविक है कि शंकराचार्य का अर्थ ही सब अर्थों में 
श्रेष्ठ है, परन्तु फिर भी यहाँ पर मैं एक बात और कह देना चाहता हूँ कि हमें रामा- 
नुज के अर्थ की भी अवहेलना नहीं करनी चाहिए। जब तुम' नित्य की भौतिक 
आहार-सामग्री के प्रति सावधानी रखोगे, तभी और बातें हो सकेंगी। यद्यपि 
यह सत्य है कि मन ही स्वामी है, फिर भी हममें से बहुत कम लोग ही इन्द्रियों 
के बन्धन से मुक्त हैं। जड़ वस्तुओं से ही हम जकड़े हुए हैं और जब तक हम इस 
दशा में हैं, तब तक हमें जड़ वस्तुओं की सहायता लेनी पड़ेगी। उसके बाद जब हम 
दक्तिशाली बन जाये, तब हम कुछ भी खा-पी सकते हैं। अतः हमें अपने खाने- 


पीने की चीज़ों के सम्बन्ध में रामानुज का अनुसरण करना चाहिए। साथ ही अपने 


मानसिक आहार के विषय में भी हमें सावधान रहना चाहिए। भौतिक खाद्य- 
पदार्थों के विषय में सतक रहना बहुत आसान है, पर मानसिक साधना भी उसके 
साथ चलती रहे; तभी हमारी आत्मिक शक्ति उत्तरोत्तर बढ़ेगी और भौतिक 
प्रवृत्ति कम प्रभावशील होती जायगी। तभी' किसी प्रकार के आह्वार से तुम्हारा 
अनिष्ट नहीं होगा। सबसे बड़ा ख़तरा तो इस बात में है कि प्रत्येक मनुष्य कृदकर 
सर्वोच्च आदर्श को प्राप्त कर लेना चाहता है। पर कृदना सही तरीक़ा नहीं है। 
कदने का अंत गिरने म॑ ही होता है। हम यहाँ बँघे हुए हैं और हमें धीरे धीरे अपनी 
ही जंजीरों को तोड़ना है। इसीका नाम विवेक है। 


५००. .३(५-०५२० ०००४ फ पाता तप पफ एप कम५44 कली ५१+७++ न ५4) 
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इसके बाद है विमोक या इच्छाओं से मुक्ति। जो ईश्वर से प्रेम करना चाहता 
है, उसे अपनी उत्कट अभिलाषाओं का त्याग करना चाहिए, ईश्वर को छोड़ अन्य | 
किसी बात की कामना नहीं करनी चाहिए। यह संसार परभमार्थ-प्राप्ति में जहाँ ह 
तक सहायता देता है, वहीं तक शुभ है। हमें उच्चतर पदार्थों की प्राप्ति में जहाँ तक 
इन्द्रिय-विषय सहायता देते हैं, वहीं तक वे उचित हैं। पर हम यह भूल जाते हैं 
कि यह संसार साध्य की प्राप्ति के लिए एक साधन मात्र है, वह स्वयं साध्य नहीं 
है। यदि यह संसार ही अन्तिम ध्येय होता, तो हम इस भौतिक शरीर में ही अमर 
रहते और कभी न मरते। पर हम देखते हैं कि हमारे आसपास प्रतिक्षण कितने 
ही मनुष्य मर रहे हैं, इस पर भी हम मू्खंतावश यही समझते हैं कि हम कभी नहीं 
मरेंगे; और इसी' विश्वास से यह निश्चय कर बैठ हैं कि यही जीवन अन्तिम लक्ष्य 
है। हममें से ९९ प्रतिशत मनुष्यों की यही अवस्था है। हमें इस भाव का एकदम 
त्याग कर देना चाहिए। हमें पूर्ण बनाने में जहाँ तक यह संसार साधन बन सके, 
वहीं तक वह ठीक है। पर उससे हमें ऐसी सहायता प्राप्त होना बन्द होते ही' वह 
अशुभ हो जाता है। इसी तरह पति-पत्नी, पुत्र-कन्या, धन-दौलत, रुपये-पैसे, 
विद्वत्ता या पाण्डित्य हमारे लिए तभी तक इष्ट हैं, जब तक वे हमारी उन्नति के मार्ग ' 
में सहायक हैं; पर जैसे ही वे ऐसा करने में असमर्थ होते हैं, वे केवल अनिष्ट- 
कारक हो जाते हैं। यदि पत्नी परमात्मा की प्राप्ति में हमारी सहायक हो, तो वह 
सुपत्नी है; इसी तरह पति और सनन्‍्तति के सम्बन्ध में भी जानो। यदि धन के द्वारा 
हम दूसरों की भलाई कर सकते हैं, तब तो वह काम की चीज़ है; अन्यथा वह धन 
अनर्थ का घर है और जितना शीघ्र उससे हम अपना पिण्ड छुड़ा सकें, उतना 
ही अच्छा। । 

तदुपरान्त अभ्यास है। मन की गति सदा परमात्मा की ही ओर हो। अन्य 
किसी वस्तु को हमारे मन को अपहृत करने का अधिकार नहीं है। मन निरन्तर 
ईद्वर का ही चिन्तन करे। यद्यपि यह कठिन है, पर सतत अभ्यास से ऐसा हो सकता 
है। हम आज जो कुछ हैं, वह हमारे पूर्व अभ्यास का परिणाम है और अब जैसा 
अभ्यास करेंगे, वैसा ही भविष्य में बनेंगे। इसीलिए अब से हमें दूसरी दिशा में ईद 
अभ्यास करना चाहिए। एक प्रकार की प्रवृत्ति ने हमें इस ओर छा दिया है। 
दूसरी ओर मुंह फेर लो और जितनी जल्दी बने, इस अवस्था के बाहर निकल जाओ | 
इन्द्रियों का ध्यान करते करते हम यहाँ आ गिरे हैं। हमारी यह अवस्था है कि एक 
क्षण हम हंसते हैं तो दूसरे ही क्षण रोने रूगते हैं; हम हवा के हर झोंके की दया 
पर आश्रित हैं, हर वस्तु के दास बन गये हैं। यह कितनी लज्जा की बात है! 
फिर भी हम अपने को आत्मा कहते हैं! दूसरा मार्ग ग्रहण करो, ईश्वर का ध्यान 
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करो, अपने मन में किसी भौतिक या मानसिक सुख-भोग का विचार मत छाओ, 
केवल परमात्मा की ही ओर अपने मन को लगाओ। जब मन किसी अन्य बात 
का विचार करने लगे, तो ऐसे जोर से घूंसा जमाओ कि मन वहाँ से लौट पड़े और 
 ईश्वर-चिन्तन में प्रवृत्त हो जाय। जैसे तैल एक पात्र से दूसरे पात्र में डालते 
समय अविच्छिन्न धारा में गिरता है, जैसे दूर से आता घण्टा-वाद कानों में एक 
अखंड ध्वनि के रूप में आता है, उसी प्रकार मन भी एक अविच्चछिन्न, धारा-प्रवाह- 
वत्‌ ईश्वर की ओर निरन्तर प्रवाहित रहे।' हमें यह अभ्यास केवल मन से ही नहीं 
कराना चाहिए, वरन्‌ अपनी इन्द्रियों को भी इस अभ्यास में लगाना चाहिए। व्यर्थ 
की बकवाद न सुनकर हमें केवल ईश्वर की चर्चा सुननी चाहिए। निरथ्ंक बातें 
न करके ईश्वर की ही चर्चा करनी चाहिए। मूर्खतापूर्ण किताबें न पढ़कर हमें 
केवल ऐसे सद्ग्रन्थों का पाठ करना चाहिए, जिनमें ईइवर-सम्बन्धी विषयों का 
विवेचन हो। 

ईश-स्मरण का यह अभ्यास बनाये रखने में सबसे बड़ा सहायक सम्भवत: 
संगीत है। भक्ति के महान्‌ आचाय॑ नारद से भगवान्‌ कहते हैं--हे नारद, न मैं 
वेकुण्ठ में रहता हूँ, न योगियों के हृदयों में ही। मैं तो वहीं रहता हूँ, जहाँ मेरे 
भक्‍तगण गान करते हैं।” मानव-हृदय पर संगीत का प्रबल प्रभाव पड़ता है; 
वह क्षण भर में चित्त को एकाग्र कर देता है। तुम देखोगे कि जड़, अज्ञानी, नीच 
और पशु-वृत्तिवाले मनुष्य जो अपने मन को क्षण भर के लिए भी स्थिर नहीं कर 
सकते, वे भी मनोहर सगीत का श्रवण करते ही तत्क्षण मुग्ध होकर एकाग्र हो जाते 
हैं। सिह, कुत्ते, बिल्ली, सप॑ आदि पशुओं का भी मन संगीत द्वारा मोहित हो 
जाता है। 

तत्परचात्‌ क्रिया--दूसरों की भलाई करना, है। ईश्वर का स्मरण स्वार्थी 
मनुष्य नहीं कर पाता। हम जितना ही अपने से बाहर दृष्टि डालेंगे, जितना ही 
दूसरों का उपकार करेंगे, उतना ही हमारे हृदय की शुद्धि होगी और उसमें परमात्मा 
का निवास होगा। हमारे शास्त्रों के अनुसार कर्म पाँच प्रकार के होते हैं, 
जिन्हें पंच महायज्ञ कहते हैं। प्रथम है स्वाध्याय'। मनुष्य को प्रतिदिन कुछ पवित्र 
ओर कल्याणकारी अध्ययन करना चाहिए। दूसरा है देवयज्ञ--ईश्वर, देवता 
या साधु-सन्‍्तों की उपासना। तीसरा है 'पितृयज्ञ--अपने पितरों के प्रति कर्तव्य । 
चोथा है मनुष्ययज्ञ, अर्थात्‌ मानव जाति के प्रति हमारा कर्तव्य। जब तक दीन 


१. नाहं वसामि वकुण्ठे योगिनां हृदये रवौ। 
मद्भकता यत्र गायन्ति तत्र तिष्ठामि नारद॥ 
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या गृहहीन निराश्चितों के लिए घर न बनवा दे, तब तक मनुष्य को स्वयं घर में 
रहने का अधिकार नहीं। गृहस्थ का घर प्रत्येक दीन और दुःखी के लिए सदा 
खुला रहना चाहिए, तभी वह सच्चा गृहस्थ है। यदि कोई गृहस्थ यह समझता है 
कि मैं और मेरी पत्नी, ये ही दो व्यक्त संसार में हैं और केवल अपने और अपनी 
पत्नी के भोग के'लिए ही वह घर बनाता है, तो वह ईश्वर का प्रेमी” कदापि नहीं 
हो सकता। केवल अपनी उदर-पूर्ति के लिए भोजन पकाने का किसी मनुष्य को 
अधिकार नहीं है। दूसरों को खिलाने के बाद जो बच रहे, उसीको खाना चाहिए। 
भारत में यह प्रथा है कि जब किसी ऋतु का फल---आम, रसभरी इत्यादि----पहले- 
पहल बाज़ार में आता है, तो कुछ फल खरीदकर पहले ग़रीबों को दे देते हैं और 
फिर स्वयं खाते हैं। इस उत्तम प्रथा का अनुकरण करना इस देश (अमेरिका) 
में अच्छा होगा। ऐसे व्यवहार से मनुष्य स्वयं निःस्वार्थे बनेगा और अपनी पत्नी और 
बच्चों को भी उत्तम शिक्षा प्रदान करेगा। प्राचीन काल में हिन्न जाति के लोग 
फ़सल के पहले फलों को ईश्वर को अर्पण किया करते थे। प्रत्येक वस्तु का अग्रांश 
दीनों को देना चाहिए, अवशिष्ट भाग पर ही हमारा अधिकार है। दीन ही 
परमात्मा के रूप (प्रतिनिधि) हैं। दुःखी ही ईश्वर का रूप है। जो मनुष्य बिना 
दिये खाता है और ऐसे खाने में सुख मात्तता है, वह पाप का भागी होता है। 
पाँचवीं क्रिया है भूतयज्ञ, अर्थात्‌ नीची योनिवाले प्राणियों के प्रति हमारा कतंब्य। 
यह मानना कि समस्त जीवधारी मनुष्य के लिए ही बनाये गये हैं तथा इन प्राणियों 
की हत्या करके मनुष्य अपनी इच्छा के अनुसार उपयोग कर सकता है, निरी पैशाचिक 
भावना है। यह शैतान का शास्त्र है, भगवान्‌ का नहीं। शरीर के किसी अंग की 
नाड़ी स्पंदन करती है या नहीं यह देखने के लिए जीवधारियों को लेकर कांट डालना 
कैसा जघन्य कायं है---विचारो तो सही ! मुझे खुशी है कि हिन्दू लोग ऐसी बातें 
गवारा नहीं कर सकते, चाहे उन्हें अपनी विदेशी सरकार से इसके लिए कैसा भी 
प्रोत्साहन क्‍यों न मिले। हम जो अन्न खाते हैं, उसके एक अंश पर अन्य जीव- 
धारियों का भी अधिकार है। उन्हें भी प्रतिदिन खिलाना चाहिए। यहाँ प्रत्येक 
नगर में दीन और हछंगड़ों या अन्धे, घोड़ों, बिल्लियों, कुत्तों, गाय-बैल इत्यादि पशुओं 
के लिए अस्पताल रहने चाहिए। वहाँ उन्हें खिलाया जाय तथा उनकी देख-भाल 
की जाय। 

इसके बाद की साधना है कल्याण या पवित्रता, जिसके अन्तर्गत कई बातें 


हैं: प्रथयम--सत्य या सत्यता। जो सत्यनिष्ठ हैं, सत्यरूपी ईश्वर उनके 


समीष आता है। अतएवं हमारे विचार, वाणी और कार्य सभी पूर्ण रूप से सत्य 
होने चाहिए। फिर आजंव'---निष्कपट भाव या सरलता। इस शब्द का अर्थ 
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है सादगी, हृदय में कुटिलता या टेढ़ापन न हो। यदि कुछ कड़ा या अप्रिय भी होना 
पड़े, तो भी सीधे चलना चाहिए, टेढ़ापन काम में नहीं छाना चाहिए। 'दया-- 
करुणा या सहानुभूति। अहिसा--मनसा-वाचा-कर्मणा क्सीको हानि न पहुँ- 
चाना। दान--दात से बढ़कर और कोई धर्म नहीं है। सबसे अधम मनुष्य 
वह है, जिसका हाथ सदा खिचा रहता है और जो अपने ही लिए सब पदार्थों 
को लेने में लगा रहता है; और सबसे उत्तम पुरुष वह है, जिसका हाभ्न हमेशा 
खुला रहता है। हाथ इसीलिए बनाये गये हैं कि सदा देते रहो। तुम स्वयं भूखों 
मर रहे हो तो भी अपने पास का, रोटी का अन्तिम टुकड़ा तक दूसरे को दे 
डालो। यदि दूसरे को देकर भूख से तुम्हारी मृत्य भी हो जाय, तो क्षण भर में ही 
तुम मृक्‍त हो जाओगे; तत्क्षण तुम पूर्ण हो जाओगे, उसी क्षण तुम ईइ्वर हो जाओगे। 
“जिन मनुष्यों के बाल-बच्चे हैं, वे तो बद्ध ही हैं। वे दान नहीं कर सकते। वे बाल- 
बच्चों का सुख भोगना चाहते हैं, अतः उन्हें उसका मूल्य चुकाना पड़ेगा ही। क्या 
संसार में पर्याप्त बाल-बच्चे नहीं हैं? कैसी स्वार्थ-बुद्धि है कि मेरे भी एक 
बच्चा हो ! 

इसके बाद है अनवसाद', अर्थात्‌ चित्त की प्रसन्नता। उदास रहना कदापि 
घर्म नहीं है, चाहे वह और कुछ भले ही हो। प्रफुल्ल चित्त तथा हंसमुख रहने से 
तुम ईश्वर के अधिक समीप पहुँच जाओगे, किसी भी प्रार्थना की अपेक्षा प्रसन्नता 
के द्वारा हम ईश्वर के अधिक निकट पहुँच सकते हैं। ग्लानिपूर्ण या उदास मन से 
प्रेम कैसे हो सकता है? यदि ऐसे मनवाले प्रेम की बात करें, तो वह मिथ्या है। 
वे तो दूसरों को कष्ट देना चाहते हैं। धर्मान्धों (या कट्टरपंथियों) की बात सोचो। 
ऐसे लोग मुखमुद्रा तो बड़ी गम्भीर बनाते हैं, पर उनका सारा धर्म वाणी और कार्यों 
द्वारा दूसरों के साथ लड़ाई-झगड़ा करते रहना ही होता है। उनके कार्यों का पिछला 
इतिहास देखो और सोचो कि यदि उन्हें स्वतंत्रता दे दी जाय, तो अभी वे क्या कर 
डालेंगे। सारे संसार को यदि खून की नदी में डुबा देने से उन्हें शक्ति प्राप्त होती 
हो, तो वे कल ही' ऐसा कर डालेंगे। शक्ति की आराधना करने और गम्भीर मुख- 
मुद्रा बनाये रहने के कारण उनके हृदय में प्रेम का नामोनिशान तक नहीं रह पाता | 
अतः, जो मनुष्य सदा अपने को दू:खी मानता है, उसे ईश्वर की प्राप्ति नहीं हो सकती । 
मैं कितना दु:खी हूँ ऐसा सोचते रहना आसुरी भावना है, घर्म नहीं।- हर एक मनुष्य 
को अपना बोझ ढोना है। यदि तुम दुःखी हो, तो सुखी बनने का प्रयत्न करो, अपने 
दुःखों पर विजय प्राप्त करो। 

बलहीन' को ईइ्वर की प्राप्ति नहीं होती। अतः दुर्बल कदापि ने बनो। 
तुम्हारे अन्दर असीम शक्ति है, तुम्हें शक्तिशाली बनना है। अन्यथा तुम किसी 

के हक, क्‍ 
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भी वस्तु पर विजय कैसे प्राप्त करोगे ? शक्तिशाली हुए बिना तुम ईश्वर को कंसे 
प्राप्त कर सकोगे ? पर साथ ही अतिशय हर्ष, अर्थात्‌ उद्धष से भी बचते रहो। 
अत्यन्त हर्ष की अवस्था में भी मन शान्त नहीं रह पाता, मन में चंचलता आ जाती' 
है। अति हर्ष के बाद सदा दुःख ही आता है। हँसी और आँसू का घनिष्ठ सम्बन्ध 
है। मनुष्य बहुधा एक अति से दूसरी अति की ओर भागता रहता है। चित्त सदा 
प्रसन्न रहे, पर शान्त हो। उसे अति की ओर कदापि भागने नहीं देना चाहिए, 
क्योंकि हर अति का परिणाम उल्टा ही होता है। 
ये ही रामानुजाचार्य के मतानुसार भक्ति की पूर्व साधनाएँ हैं। 


प्रारंभिक सोपान 


भक्ति के विषय में लिखनेवाले तत्त्ववेत्ता भक्ति की परिभाषा ईदवर के प्रति 
परम अनुराग' करते हैं। पर प्रश्न यह है कि मनुष्य ईइ्वर से प्रेम या अनुराग क्‍यों 
करे ? जब तक हम यह बात न समझ लें, तब तक भक्ति के विषय में हमें कुछ 
भी बोध नहीं हो सकता। जीवन के दो बिल्कुल भिन्न भिन्न प्रकार के आदर्श हैं। 
सभी देशों के मनुष्य, यदि वे किसी धर्म के अनुयायी हैं, यह जानते हैं कि मनुष्य 
देह भी है और आत्मा भी। पर मानव जीवन के अन्तिम साध्य या उद्देश्य के सम्बन्ध 
में बड़ा मतभेद है। 

पाव्चात्य देशों में साधारणतः मनुष्य के भौतिक पक्ष पर बहुत बल दिया 
जाता है, और भारत में भक्ति शास्त्र के आचाय॑ मनुष्य के आध्यात्मिक स्वरूप पर 
बल देते हैं। यही अन्तर पूर्वी और पद्िचमी राष्ट्रों के स्वभावगत भेद का निदर्शक 
है। साधारण बोल-चाल में भी यही बात देखने में आती है। इंग्लेण्ड में मृत्यु के 
सम्बन्ध में कहा जाता है कि मनुष्य ने आत्मा का त्याग किया (23 फ्र0 897८४ पछ 
॥8 87080), और भारत में कहते हैं कि मनुष्य ने देह का त्याग किया (2 खाद्य 
87८४ पए 75 0099 ) । प्रथम पक्ष का भाव यह है कि मनुष्य देह है और उसके 
आत्मा होती है। द्वितीय पक्ष का यह भाव है कि मनुष्य आत्मा है और उसके देह 
होती है। इस मतभेद के फलस्वरूप कई जटिल समस्याएँ उत्पन्न होती हैं। 
स्वाभाविक परिणाम यह होता है कि जो आदशे यह मानता है कि मनुष्य शरीर है 
और उसकी आत्मा होती है, वह शरीर पर ही सारा बल देता है। यदि पूछो कि 
मनुष्य किसलिए जीता है, तो उत्तर यही मिलेगा कि इन्द्रियों का सुख, धन-दौलत, 
और ऐंहिक पदार्थों का उपभोग करने के लिए । यदि तुम उसे यह बताओ कि इनसे 
भी परे कोई वस्तु होती है, तो वह उसकी कल्पना भी नहीं कर सकता। भावी 
जीवन के सम्बन्ध में उसकी केवल यही धारणा होती है कि यह सुख-भोग सतत 





१३ ह भक्तियोग पर प्रवचन 


बना रहे। उसे बड़ा दुःख इस बात का है कि इसी छोक में वह सदा इस इन्द्रिय- 
सुख-भोग में रह नहीं सकता और उसे यह लोक छोड़कर जाना पड़ेगा। पर वह 
यही सोचता है कि चाहे जिस तरह भी हो, वह एक ऐसे स्थान में जायगा, जहाँ 
उसे यही इन्द्रिय सुख-भोग पुनः प्राप्त होगा । वहाँ उसे ये ही सब इन्द्रियाँ प्राप्त 
होंगी, ये ही सब सुख-भोग मिलेंगे, पर वहाँ ये सब चीज़ें उच्च श्रेणी की होंगी 
और अधिक मात्रा में मिलेंगी। ईश्वर की पूजा इसलिए करता है कि ईश्वर 
उसके इस' उद्देश्य की पूर्ति का साधन है। उसके जीवन का लक्ष्य है इन्द्रिय 
विषय-भोग, और वह समझता है कि ईइ्वर एक ऐसा व्यक्ति है जो अत्यधिक 
काल तक उसे यह विषय-भोग दे सकता है। इसी कारण वह ईइवर की उपासना 
करता है। 

इसके विपरीत, भारतवासियों की कल्पना यह है कि ईश्वर ही जीवन का लक्ष्य 
है, ईश्वर से परे या ईश्वर से श्रेष्ठ और कुछ नहीं है। इन सब इन्द्रिय सुख-भोगों 
के मार्ग में से हम केवल इस आशा से चले जा रहे हैं कि हमें आगे इनसे उच्चतर 
वस्तुओं की प्राप्ति होगी। यही नहीं, मनुष्य को इन इन्द्रियः विषय-भोगों के 
अतिरिक्त और कुछ न मिलना एक भीषण और विनाशकारी स्थिति होगी । 
हम अपने दैनंदिन जीवन में देखते हैं कि मनुष्य के इन्द्रियः विषय-भोग की 
मात्रा जितनी ही कम हो, उतना ही उसका जीवन उच्चतर होता है। जब कुत्ता 
भोजन करता है, तब उसकी ओर देखो। भोजन करने में वैसा आनन्द मनुष्य को 
नहीं प्राप्त होता । शूकर की ओर देखो। खाते खाते कैसी ह्ष-ध्वनि करता है। वही 
उसका स्वर्ग है, और यदि स्वर्ग से फरिश्तों का अधिपति भी उतर आये और 
खड़ा उसकी ओर देखता रहे, तो भी शूकर उसकी ओर देखेगा तक नहीं। 
उसका सारा अस्तित्व खाने में ही है। ऐसा कोई मनुष्य उत्पन्न नहीं हुआ, जिसे 
भोजन करने में उतना आनन्द आये। निम्न श्रेणी के प्राणियों की श्रवण-शक्ति, 
और दृष्टि-शक्ति के विषय में सोचों। उनकी समस्त इन्द्रियाँ उच्च स्तर तक 
विकसित होती हैं। उनके इन्द्रिय सुख की मात्रा असीम होती है। वे इस इन्द्रिय 
सुख-भोग से हर्ष और आनन्द में एकदम पागरू हो जाते हैं। इसी प्रकार मनुष्य 
भी जितनी नीची श्रेणी में होगा, उतना ही अधिक आनन्द उसे इन्द्रिय-विषयों में 
आयेगा। मनुष्य जसे जैसे उन्नति करता है, विवेक और प्रेम उसके जीवन के 
आदहों बनते जाते हैं। उसकी इन प्रवृत्तियों का जैसे जैसे विकास होता है, 
वैसे वैसे उसके इन्द्रिय-विषयों में आनन्द अनुभव करने की शक्ति क्षीण होती 
जाती है। 

उदाहरण के लिए, यदि हम मान लें कि मनुष्य को अमुक परिमाण में शक्ति 
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दी गयी और उस शक्ति का व्यय वह अपने शरीर, मन या जात्मा के लिए कर सकता 
है, तो इनमें से यदि वह किसी एक विभाग में अपनी सब शक्ति व्यय कर दे, तो शेष 
विभागों में व्यय करने के लिए उसके पास उतनी ही कम मात्रा में शक्ति रह 
जायगी। सभ्य जातियों की अपेक्षा अज्ञानी या जंगली जातियों की संवेदत-शक्ति 
कहीं अधिक प्रबल होती है। इतिहास से भी हमें यही शिक्षा प्राप्त होती है कि जैसे 
जैसे राष्ट्र सभ्य होता है, उसका नाड़ीय संगठन सूक्ष्म द्वोता जाता है, और वह 
शारीरिक दुष्टि से दुर्बल होता जाता है। किसी जंगली जाति को सभ्य बनाओ और 
यही बात तुम्हें दिखायी देगी। कोई अव्य बरबर जाति आकर उसे जीत छेगी । 
प्ररय: बबर जाति ही सदा विजयी होती है। अतः स्पष्ट है कि यदि हमें सववंदा इन्द्रियों 
के विषय-भोग के सुख की इच्छा रहती है, तो हम अपने को पशु की अवस्था में 
. गिरा देते हैं। जब मनुष्य यह कहता है कि मैं ऐसे स्थान को जाना चाहता हूँ, जहाँ 
इन्द्रियों के सुखोपभोग और भी अधिक होंगे, तब वह यह नहीं समझता कि मैं यह 
क्या माँग रहा हैं। उसे तो वह पशु स्तर में पतित होने पर ही प्राप्त कर सकता है। . 

इन्द्रिय विवयक सुखों से परिपूर्ण स्वर्ग की कामना करनेवाले मनुष्य भी उसी 
प्रकार हैं। वे शूकर की तरह इन्द्रिय-विषयों के कीचड़ में लोट रहे हैं। उसके परे 
वे और कुछ देख ही नहीं सकते। यही इन्द्रिय-भोग वे चाहते हैं और इसका छूटना 
ही उनके लिए स्वर्ग का खोना है। भकक्‍त' शब्द के उच्चतम अर्थ में ऐसे मनुष्य भक्त 
कभी नहीं हो सकृते; वे ईश्वर के सच्चे प्रेमी कदापि नहीं बन सकते। फिर भी 
निम्न श्रेणी का यह आदशे थोड़े समय के लिए यदि चलता भी रहे, तो समय पाकर 
यह बदल जायगा। हर मनुष्य यह समझने लगेगा कि इससे भी कोई उच्चतर 
वस्तु है, जिसका ज्ञान उसे पहले नहीं था। और इस प्रकार उस समय जीवन के 
प्रति तथा “इन्द्रिय-विषयों पर उसकी आसक्ति क्रमश: नष्ट हो जायगी। जब मैं 
छोटा था और पाठशाला में पढ़ता था, मेरे एक सहपाठी पे कुछ मिठाइयों के लिए 
मुझसे झगड़ा हो गया। वह लड़का अधिक बलवान था, इसलिए उसने उनको 
मेरे हाथ से छीन लिया। उस समय मेरे मन में जो भाव आया, वह मुझे स्मरण है। 
मैं सोचने लगा, इस लड़के के समान दुष्ट संसार में दूसरा कोई नहीं है और जब 
मुझमें ताक़त आ जायगी, तब मैं इस दुष्ट को दण्ड दूंगा; इसकी दुष्टता को देखते 
हुए कोई भी दण्ड इसके लिए पर्याप्त नहीं है। अब हम दोनों बड़े हो गये हैं और परम 
मित्र हैं। इसी तरह इस संसार में सर्वत्र छोटे छोटे बच्चे ही भरे पड़े हैं, खाने- 
पीने और अन्य इन्द्रियों की भोग्य वस्तुएं ही उनका सर्वस्व है। ये बच्चे केवल इन 
मालपूओं का ही स्वप्न देखा करते हैं। भावी जीवन या परलोक सम्बन्धी उनकी 
कल्पना भी यही है कि वहाँ भी पूरी-मालपूआ का ढेर छगा रहेगा। अमेरिकन 
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;डियन को देखो। उसका विश्वास है कि परलोक शिकार करने के लिए उत्तम 
स्थान है। हर एक की स्वर्ग की कल्पना अपनी अपनी वासना के अनुसार ही होती 
है। पर कालान्तर में जैसे जैसे हम बड़े होते जाते हैं, हम उच्चतर वस्तुओं को देखते 
हैं और इन सबके परे और भी उच्चतर बातों की झलक हमें प्राप्त होती है। किंतु 
आधुनिक काल की साधारण प्रथा के अनुसार सभी वस्तुओं के प्रति अविश्वास 
करके हमें परलोक विषयक सभी धारणाओं का त्याग नहीं करना चाहिए। ऐसा 
करना विनाशकारी है। अज्ञेयवादी, जो सभी बातों को उड़ा देता है, भूला हुआ 
है। भक्त तो इससे और ऊँचा देखता है। अज्ञेयवादी स्वर्ग नहीं जाना चाहता, 
क्योंकि वह तो स्वर्ग को मानता ही नहीं। पर भगवद्भकत भी स्वर्ग जाना नहीं 
चाहता, क्योंकि उसकी दृष्टि में स्वर्ग बच्चों का खिलौना मात्र है। भगवद्भकत 
तो चाहता है केवल ईश्वर को। 

ईश्वर से बढ़कर साध्य या लक्ष्य और हो ही क्या सकता है ? स्वयं परमात्मा 
ही मनृष्य-जीवन का चरम लक्ष्य है। उसीके दर्शन करो। उसीका आनन्द लूटो। 
हम ईइवर से बढ़कर अन्य किसी उच्च वस्तु की कल्पना कर ही नहीं सकते, क्योंकि 
ईश्वर पूर्ण स्वरूप है। हम प्रेम से बढ़कर सुख या आनन्द की कल्पना नहीं कर सकते। 
पर इस प्रेम' शब्द का अर्थ भिन्न है। इसका अर्थ संसार का साधारण स्वाथमय शअम 
नहीं है, इस संसारी प्रेम को प्रेम कहना अधर्म होगा। अपने बच्चों और स्त्री के 
प्रति हमारा जो प्रेम होता है, वह केवल पाशविक प्रेम है। जो प्रेम पूणतवा निःस्वार्थ 
हो, वही प्रेम' है और वह ईव्वर का प्रेम है। उस प्रेम को प्राप्त करना बड़ी कठिन _ 
बात है। हम इन भिन्न भिन्न प्रेम, जैसे संतति-प्रेम, पितृ-प्रेम, मातृ-प्रेम इत्यादि के मार्ग 
में से जा रहे हैं। हम प्रेम की प्रवृत्ति का घीरे घीरे अभ्यास कर रहे हैं, पर बहुधा 
इससे हम कुछ सीख नहीं पाते; बल्कि उलटे किसी एक ही सीढ़ी पर, एक ही व्यक्ति 
में आसक्त हो जाते और बँघ जाते हैं। कभी कभी मनुष्य इस बन्धन से छूट भी जाते 
हैं। इस संसार में मनुष्य सदा स्त्रियों के पीछे, धन के पीछे, मान के पीछे दौड़ता 
फिरता है। कभी कभी उसे ऐसी जबरदस्त ठोकर ऊगती है कि उसकी आँख खुल 
जाती है और उसे मालम हो जाता है कि यह संसार यथार्थ में क्या है। इस संसार 
में कोई भी मनुष्य ईश्वर को छोड़ अन्य किसी वस्तु पर यथार्थ प्रेम नहीं कर सकता। 
मनुष्य को पता लग जाता है कि मानव-प्रेम हर तरह से खोखला हू। मनुष्य श्रम 
नहीं कर सकता, वह केवल प्रेम की बातें ही करना जानता है। पत्नी कहती है कि 
मैं पति से प्रेम करती हूँ और ऐसा कहकर वह अपने पति का चुम्बन करती है। 
पर ज्यों ही पति की मृत्यु हो जाती है, सबसे पहले उसका ध्यान अपने पति के जमा 
किये हुए बैंक के धन की ओर जाता है और वह सोचने लगती है कि कल मैं क्या क्या 
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करूँगी। पति पत्नी से प्रेम करता है, पर जब पत्नी बीमार हो जाती है और उसका 
रूप नष्ट हो जाता है या उसे बुढ़ापा घेर लेता है अथवा पत्नी कोई भूल कर बैठती 
है, तब पति उस पत्नी की चिन्ता करना छोड़ देता है। संसार का समस्त प्रेम निरा 
दम्भ है, खोखलापन है। 

नाशवान (सान्‍्त) वस्तु प्रेम नहीं कर सकती और न नाशवान (सान्‍्त) 
वस्तु पर प्रेम ही किया जा सकता है। जब मनुष्य के प्रेम का पात्र हर क्षण मृत्यु- 
मुख में है और उस मनुष्य की आयु-वृद्धि के साथ साथ सदा उसके मन में भी परि- 
वर्तन हो रहा है, तो ऐसी अवस्था में संसार में किस शाश्वत प्रेम की आशा 
की जा सकती है? ईइवर को छोड़ प्रेम कहीं अन्यत्र केसे ठहर सकता है? तो 
फिर इन भिन्न भिन्न प्रेमों का क्‍या प्रयोजन है? ये प्रेम केवल सोपान मात्र हैं। 
इसके पीछे एक ऐसी शक्ति है, जो हमें सदा यथार्थ प्रेम की ओर प्रेरित कर रही 
है। हमें पता नहीं कि हम यथार्थ वस्तु को कहाँ ढूंढें । पर यह प्रेम ही हमें उस 
मार्ग में--अर्थात्‌ उसकी खोज में--अग्रसर कर रहा है। बारम्बार हमें अपनी 
ग़लती सूझती है। हम एक वस्तु को ग्रहण करते हैं, पर देखते हैं कि वह हमारी 
मुट्ठी में से निकली जा रही है, तब हम' किसी दूसरी वस्तु को पकड़ लेते हैं। इसी 
प्रकार हम क्रमशः आगे बढ़ते चले जाते हैं। एक दिन हमें प्रकाश दिखायी देता 
है और तब हम परमात्मा के पास पहुँच जाते हैं, और वही एकमात्र प्रेमी है। 
उसके प्रेम में कभी कोई विकार नहीं होता और उसका प्रेम हमें सदा अपने में लीन 
करने को प्रस्तुत रहता है। उसके प्रेम में कभी कोई अन्तर नहीं पड़ता और वह 
सदा हमें अपनाने को तैयार रहता है। यदि मैं तुम लोगों को कष्ट दूँ, तो तुम 
मुझे कब तक क्षमा करोगे ? जिसके मन में क्रोध, घृणा या द्वेष है ही नहीं, जो 
अपनी समता कभी नहीं खोता, जो न कभी मरता है, न कभी जन्म लेता है, वह 
ईइवर के अतिरिक्त और कौन हो सकता है? पर ईश्वर-प्राप्ति का मार्ग बहुत 
लम्बा और बड़ा कठिन है, और बहुत ही थोड़े लोग उसे प्राप्त कर पाते हैं। हम 
सब तो हाथ-पैर पटकनेवाले बच्चे हैं। छाखों मनुष्य तो धर्म को व्यापार बना देते हैं। 
दताब्दी भर में इने-गिने व्यक्ति ही ईश्वर के प्रेम को प्राप्त करते हैं और इनसे 
समस्त देश क्ृतार्थ और पवित्र हो जाता है। जब ईश्वर के भक्त का अवतार 
होता है, तब सारा देश धन्य और पवित्र हो जाता है। यञ्यपि सारे संसार में 
शताब्दी भर में ऐसे भगवद्भक्त बहुत ही कम संख्या में जन्म लेते हैं, तथापि उस 
ईइवर-प्रेम को प्राप्त करने का प्रयत्न हम सबको करना चाहिए। कौन जानता 
है कि ईइवर का पूर्ण प्रेम तुमको या मुझको ही प्राप्त होनेवाला हो। अतः हमें 
इसके छिए सर्देव प्रयत्तशीलू रहना चाहिए। 


डी 
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हम कहते हैं कि स्त्री अपने पति से प्रेम करती है, और स्त्री भी समझती 
है कि उसकी सम्पूर्ण आत्मा अपने पति में ही छीन है। पर उसके जब एक बच्चा 
उत्पन्न होता है और उसके प्रेम का आधा या उससे भी अधिक अंश उस बालक 
की ओर खिंच जाता है, तब उस स्त्री को स्वयं ऐसा मालूम होने लगता है कि 
अब पति की ओर उसका प्रेम उसी प्रकार का नहीं रहा। ऐसा ही पिता के प्रेम के 
साथ भी होता है। हम स्देव यही देखते हैं कि जब हमें कोई अधिक प्रिय वस्तु 
प्राप्त हो जाती है, तब हमारे पहले के प्रेम का धीरे धीरे लोप हो जाता है। 
पाठशाला में पढ़नेवाले बच्चे समझते हैं कि कुछ सहपाठी अबवा उनके माता- 
पिता ही उनके जीवन में सबसे बढ़कर प्रिय हैं, उसके बाद पति या पत्नी 
आती है और तुरन्त ही पहले के वे भाव बदल जाते हैं और ये नये प्रेमी ही 
सर्वोच्च प्रेम-पात्र बन जाते हैं। एक तारे का उदय होता है, उसके बाद उससे 
बड़ा तारा उगता है, तत्पश्चात्‌ उससे भी बड़ा तारा दिखायी देता है और 
अन्त में सूर्य का दर्शन होता है। तब तमाम छोटे छोटे आलोक-बिन्दु विलीन 
हो जाते हैं। परमात्मा मानो सूर्य है और ये छोटे छोटे प्रेम-पात्र तारा-मंडल। 
जब वह सूर्य मनुष्य पर प्रकट होता है, तब वह उनन्‍मत्त हो जाता है । 
ऐसे मनुष्य को मि० इमर्सन 'भगवतोन्मत्त पुरुष' कहते हैं। वह मनुष्य ईश्वर- 
रूप हो जाता है और समस्त पदार्थ उस प्रेम के समुद्र में डूब जाते हैं । 
साधारण प्रेम केवल पाशविक आकर्षण मात्र होता है। यदि ऐसा न होता, 
तो स्त्री-पुरुष के भेद की आवश्यकता ही क्या थी? कैसी विचित्र बात है 
'कि यदि मूर्ति के सामने कोई घुटना टेकता है, तब तो वह कार्य भयावह मूत्ति- 
पूजा कहलाता है. और जब कोई अपने पति या पत्नी के पैरों पर गिरता है, तो 
वह क्षम्य माना जाता है ! 
इस संसार में हमें प्रेम के विविध स्तर प्राप्त होते हैं। पहले हमें अपना 
मार्ग परिष्कृत करना होगा। हम अपने जीवन को जिस दृष्टि से देखेंगे, उसीके 
आधार पर हमारे प्रेम का सारा सिद्धान्त अवरम्बित रहेगा। इस संसार को ही 
जीवन का अन्तिम ध्येय और साध्य मान लेना निरी पाशविक और अवनतिकारी 
भावना है। जो मजृष्य ऐसी भावना लेकर अपने जीवन-पथ पर क़दम रखता है 
वह अपने को अवनत करता है। ऐसा मनुष्य कभी अपने को ऊँचा नहीं उठा सकता; 
वह कभी भी जगत्‌ के पीछे की उस दिव्य ज्योति की झलक प्राप्त नहीं कर सकता। 
वह. तो सदा इन्द्रियों का ही दास बना रहेगा और केवल पूँजी बटोरने के संघष 
में लगा रहेगा, जिससे उसे खाने को कुछ रोटियाँ मिल जाया करें। ऐसी जिन्दगी 
से तो मर जाना ही बेहतर है! हम इस संसार के दास हैं; इन इन्द्रियों के दास 
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हैं, हमें अपने को जगाना है, इन भोगों के जीवन से कोई ऊँची वस्तु है। तुम क्या 
समझते हो कि यह मानव---यह अनन्त आत्मा--अपनी आँख, कान और नाक का दास 
बनने के लिए ही पैदा हुआ है ? इसके पीछे एक अनन्त सर्वदर्शी आत्मा विद्यमान 
है, जो सब कुछ करने में समर्थ है, जो समस्त बन्धनों को तोड़ सकती है। यथार्थ 
में हम वह आत्मा ही हैं और प्रेम के द्वारा ही वह शक्ति हम प्राप्त कर सकते हैं। 
अतः स्मरण रखो कि यही हमारा आदर्श है। पर यह आदश हमें एक ही दिन में 
प्राप्त होनेवाला नहीं है। हम कल्पना कर सकते हैं कि हमें वह आदर प्राप्त हो 
गया, पर आख़िर वह कल्पना मात्र होगी। वह आदर्श हमसे दूर---बहुत दूर--- 
है। जिस अवस्था में मनुष्य अभी है, उसे वहीं से आगे बढ़ने में सहायता देनी 
चाहिए। मनुष्य इस जड़-सृष्टि को यथार्थ मानता है। हम-तुम सभी जड़वादी 
हैं। हम ईश्वर और आत्मा के सम्बन्ध में बातें करते हैं सो ठीक है, पर इस 
प्रकार बातें करना समाज का प्रचलन मात्र ही है। हमने इन शब्दों को तोते की 
तरह रठट लिया है और हम उन शब्दों का उच्चारण कर दिया करते हैं। अतः 
आज हम जड़वादी के रूप में जहाँ भी हैं, वहीं से प्रारम्भ करना होगा। हमें 
जड़-वस्तु की सहायता लेते हुए क्रमश: धीरे धीरे आगे बढ़ना होगा। तभी हम 
अंततः यथार्थ आत्मवादी बन सकेंगे; तभी हम यह अनुभव करने लगेंगे कि हम 
आत्मा हैं; तभी हम आत्मा को समझेंगे और हमें यह पता लगेगा कि यह संसार, 
जिसे हम अनन्त कहा करते हैं, उस वस्तु का केवल स्थल बाह्य रूप है, जो उसके 
पीछ वर्तमान है। 

परन्तु इसके सिवा कुछ और भी आवश्यक है। तुम लोगों ने बाइबिल में 
ईसा मसीह के शैलोपदेश” ($8८कफाठाए ०9 ४7९ (०७7०) में पढ़ा होगा-- 
माँगो और वह तुमको दे दिया जायगा; ढूँढ़ो और तुम पा जाओगे, . दरवाज़ा 
खटखटाओ और वह तुम्हारे लिए खोल दिया जायगा।” पर कठिनाई तो यह 
है कि ढूंढ़ता कौन है? चाहता कौन है? हम सब कहते हैं कि हम ईश्वर को 
जानते हैं। यदि एक मनुष्य यह सिद्ध करने के लिए कि ईइ्वर नहीं है” एक 
बृहत्‌ ग्रन्थ लिखता है, तो दूसरा, ईश्वर का अस्तित्व प्रमाणित करने के लिए 
एक दूसरा ग्रन्थ लिख डालता है। एक मनुष्य अपनी सारी उम्र ईश्वर का अस्तित्व 
सिद्ध करना ही अपना कतंव्य समझता है, तो दूसरा उस मत का खण्डन करना र्द 
उचित समझता है; और इसलिए वह मनुष्यों को यही उपदेश देता फिरता है कि 
ईश्वर है ही नहीं। ईश्वर के अस्तित्व का खण्डन या मण्डन करने के लिए पुस्तकें 
लिखने का कया प्रयोजन ? ईश्वर हो, चाहे न हो, इससे अधिकांश लोगों का 
क्या बनता-बिगड़ता है? अधिकांश मनुष्य यन्त्र के सदृश काम करते रहते हैं 
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न तो ईश्वर का कोई विचार उनके मन में आता है और न ईव्वर की कोई 
आवश्यकता उन्हें प्रतीत होती है। ऐसा करते करते एक दिन कार आ पहुँचता 
है और पुकारता है, चलो !” उस समय वह मनुष्य कहता है, ज़रा ठहरो, 
मुझे कुछ समय और चाहिए, मेरा बेटा थोड़ा बड़ा हो जाय ! ” परन्तु काल कहता 
है, चलो, तुरन्त चलो।” बस, ऐसा ही हुआ करता है। बेचारे श्री अमुक चल 
दिये। उस बेचारे से हम क्या कहें ? अपनी ज़िन्दगी में उसे कभी कोई ऐसी चीज़ 
नहीं मिली, जो उसे बतला देती कि ईश्वर ही सर्वोत्तम पदार्थ है। सम्भवतः 
वह पूर्वे जन्म में शूकर रहा हो और अब मनुष्य-योनि में अविक अच्छी अवस्था 
में था। पर इस दुनिया में कुछ ऐसे भी छोग हैं, जिनकी कुछ जाग्रति हो चुकी 
है। कोई विपत्ति आ पड़ती है, हमारे किसी प्रियतम की मृत्यु हो जाती है, जिस 
पर हमने अपनी सारी आत्मा समपित कर दी थी, जिसके लिए हम सारे संसार 
को, यहाँ तक कि अपने सगे भाई को भी ठगा करते थे, जिसके लिए हम तरह 
तरह के घृणित कार्य करते भी नहीं हिचकते थे, वही एक दिन मृत्यु के कराल 
गाल में प्रविष्ट हो जाता है, तब हमें एक जोर का घकका लगता है। हमारी 
आत्मा से एक आवाज़ निकलती है, और पूछती है, "कहो, अब आगे क्या होगा ? ” 
हाँ, कभी कभी मृत्यु से कोई आधात नहीं पहुँचता, पर ऐसे प्रसंग बहुत कम होते 
हैं। जब कोई वस्तु हमारे हाथ से निकल जाती है, तब हममें से अधिकांश 
चिल्ला उठते हैं, अब कया होगा ?” इन्द्रियों पर यह हमारी कैसी घोर आसक्ति 
है! तुमने सुनाही है क्रि डूबता मनुष्य तिनके का सहारा पकड़ता है। मनुष्य 
पहले तो तिनके को ही पकड़ता है और जब वह तिनका उसकी सहायता नहीं 
कर पाता, तब वह किसी अन्य की सहायता की अपेक्षा करता है। फिर भी लोग 
उच्चतर वस्तुओं की प्राप्ति होने के पूर्व यौवन की मूखंताओं में अवश्य पड़ जाते हैं। 

भक्ति एक धर्म है। धर्म बहुत से लोगों की चीज़ नहीं होती। ऐसा होना 
असम्भव है। घुटनों की क़वायद, उठक-बैठक तो बहुत से लोगों के करने की चीज़ 
हो सकती है, पर धर्म तो केवल थोड़े से ही व्यक्तियों की वस्तु है। प्रत्येक देश 
में कुछ सौ ही मनुष्य ऐसे होते हैं, जो धार्मिक हो सकते हैं। और होंगे। शेष 
लोग घामिक नहीं हो सकते, क्योंकि एक तो वे जाग्रत नहीं होते, और न उन्हें 
वैसी इच्छा ही होती है। मुख्य बात है ईश्वर-प्राप्ति की आकांक्षा। हमारे 


सिवा अन्य सभी वस्तुओं की आकांक्षा होती है। अतः जब हमें इस बाह्य संसार 
के उस पार की चीज़ों की आवश्यकता होती है, तभी हम उनकी पूर्ति अन्तःस्थ _ 
स्रोत या ईश्वर से करना चाहते हैं। हमारी आवश्यकताएँ जब तक इस भौतिंक 
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सृष्टि की संकुचित सीमा के भीतर की वस्तुओं तक ही परिमित रहती हैं, तब तक 
हमें ईइ्वर की कोई ज़रूरत नहीं पड़ती । जब हम यहाँ की हर एक चीज से तृप्त 
होकर ऊब जाते हैं, तभी हमारी दृष्टि अपनी आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए 
इस सुष्टि के परे दौड़ती है। जब आवश्यकता होती है, तभी उसकी माँग भी 
होती है। इसलिए इस संसार की बालक्रीड़ा से, जितनी जल्दी हो सके निपट 
लो। तभी तुम्हें इस संसार के परे की किसी वस्तु की आवश्यकता प्रतीत होगी 
और धर्म के प्रथम सोपान पर तुम क़दम रख सकोगे। 

धर्मं का एक वह रूप है, जो केवल फ़ैशन हो गया है! मेरी मित्र की बैठक 
फ़र्नीचर से भरी हुई है; जापानी फूलदान रखना एक फ़ैशन है, अतः वे भी 
जापानी फूलदान रखेंगी, चाहे उसके लिए उन्हें हजार डॉलर भले ही खर्च क्रने 
पड़ें! इसी तरह वें एक नन्‍हा सा धर्म भी अपनाना चाहती हैं और किसी धर्म 
संघ या चर्च में शामिल हो जाती हैं। पर भक्ति' ऐसों के लिए नहीं है। यह 
चबाह' नहीं है। चाह' वह है, जिसके बिना हम जी न सकें। हमें हवा की आव- 
श्यकता है, भोजन की आवश्यकता है, कपड़ों की आवश्यकता है; इनके बिना 
हम जी नहीं सकते। जब मनुष्य इस संसार में किसी स्त्री से प्रेम करता है, तब॑ 
कभी कभी उसे प्रतीत होता है कि उस स्त्री के बिना वह जी ही नहीं सकता, यद्यपि 
उसकी यह भावना मिथ्या है। जब पति मरता है, तब पत्नी समझती है कि 
मैं पति के बिना नहीं जी सकती, पर फिर भी वह जीती ही है। किसी वस्तु की 
आवश्यकता की जाँच यही है कि उस वस्तु के अभाव में जीना असम्भव हो जाय 
“या तो हमें उस वस्तु की प्राप्ति हो या उसंके बिना हम मर जायेँ। जब हमें 
ईइ्वर के सम्बन्ध में ऐसा ही लगने लगे, अर्थात्‌ संसार के उस पार की किसी वस्तु 
की--ऐसी वस्तु की आवश्यकता अनुभव करने लगें जो इन समस्त जड़ या भौतिक 
शक्तियों से परे है, उनसे ऊपर है---तभी हम भक्‍त' बनते हैं। जब क्षण भर के 
लिए बादल हट जाता है और हम इस संसार के उस पार की एक झलक पा जाते 
हैं, जब उस एक क्षण के लिए ये ऐहिक नीच वासनाएँ सिन्धु में एक बिन्दु के समान 
मालूम पड़ती हैं, उस समय हमारे लूघू जीवन में क्या रह जाता है? तभी 
आत्मा का विकास होता है, उसे ईश्वर का अभाव खटकता है, ईश्वर-प्राप्ति के 
लिए तीव्र उत्कण्ठा होती है और उसे पाये बिना वह रह नहीं सकता ! 

इसलिए पहली सीढ़ी यह है कि हम चाहते क्या हैं ? क्या हमें ईश्वर चाहिए ! 
हम यह प्रश्न अपने से प्रतिदिन करें। तुम भले ही संसार की सारी पुस्तकें 
पढ़ डालो; पर यह प्रेम न तो वाग्मिता द्वारा, न तीत्र बुद्धि से और न शास्त्रों 
के अभ्यास से ही प्राप्त किया जा सकता है। जिसे ईश्वर की चाह है, उसीको 
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भक्ति की प्राप्ति होगी, और ईश्वर स्वयं को उसे दे देता है।' प्रेम सर्वदा पारस्परिक 
और परशणक होता है। तुम मुझसे घुणा करते हो, और यदि मैं तुमसे प्रेम करता 
हूँ, तो तुम मुझे दूर ही रखना चाहोगे। पर यदि मैं तुमसे सतत प्रेम करता ही रहूँ, 
तो महीने या वर्ष भर में तुम मुझसे अवश्य ही प्रेम करने रूगोगे। यह एक सुविज्ञात 
मनोवैज्ञानिक तथ्य है। जिस प्रकार प्रेमत्रता पत्नी अपने गत पति का चिन्तन 
करती है, उसी प्रकार के प्रेम से हमें ईह्वर-प्राप्ति के लिए व्याकुल होना चाहिए, 
तभी हमें ईश्वर की प्राप्ति होगी। समस्त ग्रन्थ और शास्त्र हमें कुछ भी नहीं 
सिखा सकते। पुस्तकों को रटकर हम तोते बन जाते हैं। पुस्तकों को पढ़कर 
कोई पंडित नहीं होता। जो मनुष्य केवल प्रेम' का एक दब्द पढ़ लेता है, वही 
पंडित है। अतः हमारी पहली आवश्यकता है, व्याकुलता। 

प्रतिदिन हम अपने आपसे यही प्रश्न करें--क्या हमें ईश्वर को प्राप्त करने 
की लालसा है? जब हम धर्म की बातें करें और खासकर जब हम ऊँचा आसन 
ग्रहण करके दूसरों को उपदेश देने छगें, तब हमें अपने से यही प्रश्न पूछना चाहिए। 
मैं अनेक बार देखता हूँ कि मुझे ईश्वर की चाह नहीं है; मुझे रोटी की चाह 
उससे अधिक है। यदि मुझे एक टुकड़ा रोटी न मिले, तो मैं पागल हो जाऊंगा। 
हीरे की पिन बिना बहुतेरी महिलाएँ पागल हो जायँगी। पर उन्हें ईइवर-प्राप्ति 
के लिए इसी प्रकार की लालसा नहीं है। विश्व की उस एकमात्र यथार्थ 
वस्तु' का उन्हें ज्ञान नहीं है। हमारी भाषा में एक कहावत प्रचलित है--- 
मारे तो हाथी लटै तो भण्डार।' भिखारियों को लूटकर या चींटियों का शिकार 
करके क्या लाभ हो सकता है ? अतः यदि प्रेम करना है, तो ईश्वर से प्रेम करो। 
इन सांसारिक वस्तुओं की परवाह कौन करता है? यह संसार बिल्कुल मिथ्या है। 
संसार के सभी महान्‌ मनीषी इसी नतीजे पर पहुँचे हैं। इस संसार से निकलते 
का मार्ग ईश्वर के अतिरिक्त और दूसरा नहीं है। वही (ईश्वर) हमारे जीवन 
का ध्येय है। वे मत, जो संसार को जीवन का ध्येय बताते हैं, अनर्थकारी हैं। 
इस संसार और इस शरीर का भी मूल्य है, पर वह गौण है, वे साध्य की प्राप्ति 
के साधन मात्र हैं। किन्तु संसार हमारा साध्य नहीं बन सकता। दुर्भग्यवश हम 
संसार को प्रायः साध्य वस्तु और ईश्वर को उसका साधन बना बेठते हैं। हम 
देखते हैं, लोग गिरजाघर में जाकर कहा करते हैं, हे ईश्वर ! मुझे यह वस्तु दे, 

१. नायमात्मा प्रवचनेन लम्यो न सेधया न बहुना श्रुतेन। 

यमेबेष व॒णुते तेन लभ्यस्तस्येष आत्मा विवृणुते तनूं स्वाम्‌ ॥॥ 
“-कठोपनिषद्‌ ॥ १२॥२३॥ 
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शी 


वह वस्तु दे ! हे ईश्वर ! मेरी बीमारी अच्छी कर दे ।” उनको सुन्दर नीरोग 
शरीर चाहिए और उन्होंने सुन रखा है कि ऐसा कोई व्यक्ति एक जगह बैठा 
है, जो उनके इस काम को कर देगा; इसलिए वे जाते हैं और उससे प्रार्थना 
करते हैं। धर्म के संबंध में ऐसे विचार रखने की अपेक्षा वास्तिक होना बेहतर 
है। जैसा मैं बता चुका हैँ, ग्रह भक्ति! सर्वोच्च आदर्श है। मैं कह नहीं सकता 
कि भविष्य में करोड़ों वर्षों में भी हमें उस आदर (या भक्ति) की प्राप्ति होगी 
या नहीं। पर हमें तो उस (भक्ति) को अपना सर्वोच्च आदर्श बनाना ही चाहिए 
और अपनी समस्त इन्द्रियों को उस सर्वोच्च आदर्श की ओर ही उन्‍्मुख कर 
देना चाहिए। इससे यदि हमें अपने साध्य की प्राप्ति न भी होगी, तो कम से 
कम हम उसके अधिक निकट तो अवश्य पहुँच जायँगे। संसार और इन्द्रियों में 
से ही धीरे घीरे अपना रास्ता बनाते हुए हमें ईश्वर तक पहुँचना है। 
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आध्यात्मिक गुरु 


यह निश्चित है कि प्रत्येक आत्मा को पूर्णता की भ्राप्ति होगी और अन्‍्त में 
सभी प्राणी उस पूर्णावस्था को प्राप्त करेंगे। हम इस समय जो भी हैं, वह हमारे 
पिछले अस्तित्व और विचारों का परिणाम है तथा हमारी भविष्य की अवस्था 
हमारे वर्तमान कार्यों और विचारों पर अवरूस्बित रहेगी। कितु इससे हमारे 
लिए दूसरों से सहायता प्राप्त करना वर्जित नहीं हो जाता। किसी बाह्य सहायता 
से आत्मशक्तियों का विकास अधिक तेजी से होने छगता है। अतः संसार के 
अधिकांश मनुष्यों के लिए बाह्य सहायता की प्रायः अनिवाये रूप से आवश्यकता 
होती है। हमारे विकास को स्फूरित करनेवाला प्रभाव बाहर से आता है और 
हमारी प्रसुप्त शक्तियों को जगा देता है। तभी से हमारी उन्नति का प्रारम्भ 
होता है, आध्यात्मिक जीवन का आरम्भ होता है और अच्त में हम पावन और 
पूर्ण बन जाते हैं। यह स्फुरक शक्ति, जो बाहर से आती है, हमें पुस्तकों से प्राप्त 
नहीं हो सकती; एक आत्मा दूसरी आत्मा से ही प्रेरणा प्राप्त कर सकती है, 
किसी अन्य वस्तु से नहीं। हम जन्म भर पुस्तकों का अध्ययन करते रहें और 
बड़े बौद्धिक भी हो जायेँ, पर अन्त में हम देखेंगे कि हमारी आत्मा की कुछ भी उन्नति 
नहीं हुई है। यह आवश्यक नहीं है कि उच्च श्रेणी के बौद्धिक विकास के साथ 
मनुष्य का आत्मिक विकास भी सम तुल्य हो जाय। प्रत्युत हम प्रायः यही देखते 
हैं कि बुद्धि का उच्च विकास आत्मा की ही वेदी पर होता है। 

बुद्धि की उन्नति करने में तो हमें पुस्तकों से बहुत सहायता प्राप्त होती है, 
पर आत्मा के विकास में उनसे लगभग शून्यप्राय ही सहायता प्राप्त होती है। 
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क्शाता ग पुर अवचन 


ग्रल्‍्थों का अध्ययन करते करते कभी कभी हम अमवश ऐसा सोचने लगते हैं कि 
हमारी आध्यात्मिक उन्नति में इस अध्ययन से सहायता मिल रही है। पर जब 
हम अपना आत्म-विश्लेषण करते हैं, तब पता लगता है कि ग्रन्थों से केवल हमारी 
बुद्धि को ही सहायता मिली है, आत्मा को नहीं। यही कारण है कि हर व्यक्ति 
आध्यात्मिक विषयों पर अद्भुत व्याख्यान तो द्वे सकता है, पर जब कारयें करने 
का अवसर आता है, तो वह अपने को बिल्कुल निकम्मा पाता है। कारण यह 
है कि जो बाह्य शक्ति हमें आत्मोन्नति के पथ में आगे बढ़ाती है, वह हमें पुस्तकों 
द्वारा नहीं मिल सकती। आत्मा को स्फ्रित करने के लिए ऐसी शक्ति किसी 
दूसरी आत्मा से ही प्राप्त होनी चाहिए। क्‍ 
जिस आत्मा से यह शक्ति मिलती है, उसे गुरु या आचाय॑ कहते हैं 
ओर जिस आत्मा को यह शक्ति प्रदान की जाती है, वह शिष्क या चेला 
' कहलाता है। इस शक्ति के संप्रेषण के लिए पहले तो यह आवश्यक है कि 
जिस आत्मा से यह शक्ति संचारित होती है, उसमें उस शक्ति को अपने 
पास से दूसरे में संग्रेषित कर सकने की क्षमता हो, और दूसरी आवश्यकता 
यह है कि जिसको वह शक्ति संप्रेषित की जाय, उसमें उसको ग्रहण करने की 
क्षमता हो। बीज सजीव हो और खेत अच्छी तरह से जूता हुआ हो। जब ये 
दोनों शर्तें पूरी हो जाती हैं, तब घर्म की आश्चर्यजनक उन्नति होती है। धर्म 
का वक्‍ता अलौकिक हो और श्रोता भी वेसा ही हो। और जब दोनों अलौकिक 
या असाधारण होंगे, तभी अत्युत्तम आत्मिक विकास सम्भव है, अन्यथा नहीं । 
ऐसे ही लोग यथार्थ गृरु हैं और ऐसे ही छोग यथार्थ शिष्य। अन्य तो मानो घर्म 
का केवल खिलवाड़ करते हैं। वे थोड़ा सा बौद्धिक प्रयास तथा कुछ कुतूहलपूर्ण 
शंकाओं का समाधान करते रहते हैं। उनके बारे में हम कह सकते हैं कि वे मानो 
धर्मे-क्षेत्र की' केवल बाहरी परिधि पर खड़े हैँ। पर उसकी भी कुछ न कुछ सार्थ- 
कता है--धर्म की सच्ची प्यास उससे जाग्रत हो सकती हैं; समय आने पर ही 
सब कुछ प्राप्त होता है। प्रकृति का यह एक रहस्यपूर्ण नियम है कि खेत तैयार: 
होते ही बीज मिलता है। ज्यों ही आत्मा को धर्म की आवश्यकता होती है, त्योंही 
घाभिक शक्ति का देनेवाला कोई न कोई आना ही घाहिए। खोज करनेवाले 
पापी की भेंट खोज करनेवाले उद्धारक से हो ही जाती है।' जब ग्रहण करनेवाली 
आत्मा की आकर्षण-शक्ति (र्ण और परिपक्व हो जाती है, उस समय उस आकर्षण 
का उत्तर देनेवाली शक्ति आनी ही चाहिए। 
पर मार्ग में बड़े खतरे भी हैं। एक स्ततरा यह है कि कहीं ग्रहीता आत्मा 
(शिष्य) अपने क्षणिक आवेश को यंथार्थ धामिक पिपासा न समझने लगे। ऐसा हमें 








































है 


क्‍ विवेकानन्द साहित्य श्द 


स्वयं अपने में भी मिलेगा। हमारे जीवन में प्रायः ऐसा घटित होता है कि जिस 
व्यक्ति पर हमारा बहुत प्रेम है, वह अचानक मर जाता है, उसकी मृत्यु से हमें क्षण 
भर के लिए घक्का पहुँचता है। हम सोचते हैं कि यह संसार हाथ से निकला जा 
रहा है, हमें संसार से कुछ उच्चतर वस्तु चाहिए और अब हम धामिक होने जा रहे 

। :.. हैं। पर कुछ दिनों के बाद वह तरंग निकल जाती है और हम जहाँ के तहाँ पड़े रह 
जाते हैं। हमें अनेक बार इन आवेशों में धर्म की सच्ची पिपासा का भ्रम हो जाता 
है। पर जब तक इन क्षणिक आवेशों में हमें इस प्रकार का भ्रम होता रहेगा, तब 
तक हमारी आत्मा की वह सतत यथार्थ पिपासा जाग्रत नहीं होगी और हमें शक्ति- 
दाता' (गुरु) प्राप्त न होंगे। 

' अत: जब हमारे मन में यह शिकायत उठे कि हमें सत्य की प्राप्ति नहीं हुई है, 
यद्यपि हम उसकी प्राप्ति के लिए इतने व्याकुल हैं, उस समय हमारा प्रथम कर्तव्य यह 
होना चाहिए कि हम आत्म-निरीक्षण करें और पता लगायें कि क्‍या हमें वास्तव में 
उस (सत्य या धर्म ) की पिपासा है ? अकसर तो यही दिखेगा कि हमीं उसके योग्य नहीं 

हैं, हमें धर्म की आवश्यकता ही नहीं है, हममें अभी आध्यात्मिक पिपासा ही नहीं है। 

क्‍ .._ शक्तिदाता' गुरु के लिए तो और भी अधिक कठिताइयाँ होती हैं। बहुतरे 
तो ऐसे हैं, जो स्वयं अज्ञान में डूबे रहते पर भी अपने अन्त:करण में भरे अहंकार 
क्‍ के कारण अपने को सर्वज्ष समझते हैं। इतना ही नहीं, वे दूसरों का भार अपने कन्धे थे 
रा पर उठाना चाहते हैं और इस प्रकार 'अन्धा अन्धे को राह दिखावे' वाली कहावत 
हु चरिता्थ करते हुए अपने साथ उन्हें भी गड्ढे में ले गिरते हैं। संसार में ऐसों की 
ही भरमार है। हर कोई गुरु होना चाहता है, हर भिखारी छक्ष मुद्रा का दान करना 
चाहता है। जैसे ये भिखारी हँसी के पात्र हैं, वैसे ही ये गुरु भी । 
तब प्रइत यह है कि गुरु की पहिचान हमें कैसे हो: सूर्य को दिखाने के लिए 
मशाल या दीपक की आवश्यकता नहीं होती। सूर्य को देखने के लिए हम मोम- 
बत्ती नहीं जलाते। सूर्य का उदय होते ही उसके उदय होने का ज्ञान हमें स्वभावत: 
ही हो जाता है। उसी प्रकार जब हमें सहायता देने के लिए किसी जगद्गुरु का आग- 
मन होता है, तब आत्मा को अपने स्वभाव से ही ऐसा लगने लगता है कि उसे सत्य 
की प्राप्ति हो गयी। सत्य स्वयंसिद्ध होता है। उसे सिद्ध करने के लिए किसी 
अन्य प्रमाण की आवश्यकता नहीं होती। सत्य स्वयंप्रकाश होता है। वह हमारी 
प्रकृति की अन्तरतम गुहाओं तक को भेद देता है और सारी सृष्टि चिल्ला उठती 
है, यही सत्य है।' महान्‌ आचाय॑ ऐसे ही होते हैं। पर हम तो इतकी अपेक्षा छोटे 
आचार्यों से भी सहायता पा सकते हैं। किन्तु जिनके पास से हम दीक्षा लेना चाहते 
हैं या जिन्हें हम गुरु बनाना चाहते हैं, उनके विषय में ठीक या उचित राय क्रायम 
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कर सकने के लिए पर्याप्त अन्तःशवित हममें बहुधा नहीं होती; इसलिए कुछ 
कसौटियों की आवश्यकता है। जिस प्रकार शिष्य में कुछ लक्षणों का रहना 
आवश्यक है, उसी, प्रकार गुरु में भी कुछ लक्षण होने चाहिए। 
पवित्रता, यथार्थ ज्ञान-पिपासा और धैर्य--ये लक्षण शिष्य में अवश्य हों। 
अपवित्र आत्मा कभी धार्मिक नहीं हो सकती। सबसे बड़ी आवश्यकता इसी पवि- 
त्रता की है। सब प्रकार की पवित्रता नितान्त आवश्यक है। दूसरी आवश्यकता 
इस बात की है कि शिष्य को ज्ञान-प्राप्ति की यथार्थ पिपासा हो। प्रश्न यही है 
कि चाहता कौन है? हम जो चाहते हैं, वही मिलता है, यह पुराना नियम है। 
जो चाहता है, वह पाता है। धर्म की चाह बड़ी कठिन बात है। इसे हम साधा- 
रणत: जितना सरल समझते हैं, उतना सरल नहीं है। फिर हम यह तो सदा भूल 
ही जाते हैं कि व्याख्यान सुनना या पुस्तकें पढ़ना धर्म नहीं है। धर्म तो एक 
सतत संघर्ष है। स्वयं अपनी प्रकृति का दमन करते रहना; जब तक उस पर विजय 
प्राप्त न हो जाय, तब तक निरन्तर लड़ते रहने का नाम धर्म है। यह एक या दो 
दिन, कुछ वर्षो या जन्मों का प्रश्न नहीं है। इसमें तो सैकड़ों जन्म बीत जाय॑ँ, तो 
भी हमें इसके लिए तैयार रहना चाहिए। सम्भव है, हमें अपनी प्रकृति पर तुरन्त 
विजय मिल जाय; या सम्भव है, सैकड़ों जन्म तक हमें यह विजय प्राप्त न हो; 
पर हमें उसके लिए तैयार रहना आवश्यक है। जो शिष्य इस भावना के साथ 
अग्रसर होता है, उसको सफलता मिलती है। 
गुरु में पहले तो हमें यह देखना चाहिए कि वह शास्त्रों के मर्म को जानता हो ।. 
सारा संसार बाइबिल, वेद, कुरान आदि आदि धर्म-शास्त्रों को पढ़ता है, पर ये 
सब तो केवल शब्द, बाह्य विन्यास, वाक्य-रचना, शब्द-रचना और भाषाविज्ञान 
ही हैं, धर्म की सूखी, नीरस अस्थियाँ मात्र। गुरु चाहे किसी ग्रन्थ का काल-निर्णय 
कर ले, पर शब्द तो वस्तुओं का बाहरी रूप मात्र है। जो शब्द की ही उलझन में 
अधिक पड़े रहते हैं और अपने मन को शब्दों की शक्ति में ही दौड़ाया करते हैं, 
वे भाव को खो बेठते हैं। इसीलिए गुरु को धर्मशास्त्रों के मर्म को जानना आवश्यक 
है। शब्दों का जाल गहन अरप्य के समान है, जहाँ मनुष्य का मन भटक जाता है 
और बाहर निकलने का मार्ग नहीं पाता। शब्द-योजना की विभिन्न रीतियाँ, 
सुन्दर भाषा बोलने की विभिन्न शैलियाँ, शास्त्रों के अर्थ समझाने के अनेक रूप-- ये 
सब विद्वानों के आनन्द-भोग की वस्तुएँ हैं; इनसे किसीकों मुक्ति नहीं मिल सकती ।” 


१. बाग्वंखरी दाब्दझरी शास्त्रव्यास्थानकौहलम्‌। 
वेदुष्यं॑ विदुर्षां तद्वद्‌ भुक्तये न तु सुक्तये॥ विवेकचुड़ासमणि ॥५८॥।। 


































































विवेकानन्द साहित्य २६ 


जो छोग इन सबका प्रयोग करते हैं, वे तो अपने पाण्डित्य का प्रदर्शन करने 
के लिए ही ऐसा करते हैं, जिससे संसार उनकी स्तुति करे और यह जाने कि वे 
विद्वान्‌ हैं। तुम देखोगे कि संसार के किसी भी महान्‌ आचार्य ने शास्त्र के 
वाक्यों के अनेक अर्थ नहीं किये, न शब्दों की खींचातानी का कोई प्रयत्न किया, न 
उन्होंने यह कहा कि इस शब्द का अर्थ अमुक है और इस शब्द तथा उस शब्द के बीच 
भाषाविज्ञान की दृष्टि से इस प्रकार का सम्बन्ध है। संसार में जितने महान्‌ आचायें 


चरित्र अध्ययन करो तो कोई भी ऐसा नहीं मिलेगा, जिसने इस मार्गे 


हुए हैं, उनका च 
का अवलूम्बन किया हो। फिर भी इन्हीं आचार्यों ने यथार्थ शिक्षा दी। और दूसरे 
ही शब्द को ले लिया और उस 


लो-तें ने, जिनके पास सिखाने को कुछ नहीं था, एक 
पर तीन तीन जिल्दों की पोथी रच डाली । मेरे गुरुदेव मुझसे कहा करते थे 
कि तुम ऐसे लोगों .को क्या कहोंगे जो आम के बाग में जाने पर पेड़ों की पत्तियाँ 
गिनने, पत्तों के रंग जाँचने, शाखाओं की मोटाई नापने तथा उनकी संख्या गिनने 
इत्यादि में रंगे रहें, जब कि उनमें से केवल एक ही में आम खाने की बुद्धि हो। 
अतः पत्ते और शाखाओं की गिनती करना और टिप्पणी तैयार करना दूसरों के 
लिए छोड़ दो। इन सब कार्यों का महत्त्व अपने उपयुक्‍त स्थान में है, पर इस धार्मिक 
क्षेत्र में नहीं। ऐसी चेष्ठा से मनुष्य घामिक नहीं बन सकते। इन पत्ते गिनने- 
वालों' में तुम्हे श्रेष्ठ धामिक शक्तिसम्पन्न मनुष्य कदापि नहीं मिल सकता। मनुष्य 
का सर्वोपरि उद्देश्य, सर्वश्रेष्ठ पराक्रम धर्म है, कितु उसके लिए पत्ते गिनने की 
कोई आवश्यकता नहीं है। यदि तुम ईसाई होना चाहते हो, तो यह जानना 
आवश्यक नहीं कि ईसा मसीह कहाँ पैदा हुए थे---जेरूसलेम में या बेथेलहम में; 
या उन्होंने शैलोपदेश' ठीक किस तारीख को सुनाया था; तुम्हें तो केवल उस 
'शैलोपदेश” के अनुभव करने की आवश्यकता है। यह उपदेश किस समय दिया 
गया, इस विषय में दो हजार शब्द पढ़ने की ज़रूरत नहीं। वह सब तो विद्वानों 
के विलास के लिए है। उन्‍हें उसे भोगने दो; 'तथास्तु'! कह दो और आओ, हम 
आम खायें। 
दूसरी आवश्यकता यह है कि गुरु निष्पाप हों। इंग्लैण्ड में मुझसे एक मित्र 
पूछने छूगे, गुरु के व्यक्तित्व को हम क्यों देखें? हमें तो उनके उपदेशों को ही 
विचार करके ग्रहण कर लेना चाहिए?” नहीं, ऐसा ठीक नहीं । यदि कोई 
मनुष्य मुझे गतिशास्त्र, रसायन शास्त्र या कोई अन्य भौतिक विज्ञान सिखाना 
चाहता है, तब तो उस शिक्षक का आचरण चाहे जैसा भी हो, वह मुझे इन, विषयों 
की शिक्षा दे सकता है, क्योंकि इन विषयों के सिखाने के लिए केवल बौद्धिक ज्ञान 
की ही आवश्यकता है। केवल बुद्धि-बल के द्वारा ही इन विषयों की शिक्षा दी जा 
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सकती है, क्योंकि इत विषयों में, आत्मा की ज़रा सी भी उन्नति हुए बिना मनुष्य 
में बुद्धि की विराट शक्ति का उत्पन्न होना संभव है। पर आध्यात्मिक विज्ञानों 
के सम्बन्ध में तो आदि से अन्त तक अपवित्र आत्मा में धर्म की ज्योति का होना 
असंभव है। ऐसी आत्मा सिखलायेगी ही क्या ? वह तो कुछ जानती ही नहीं। 
पवित्रता ही आध्यात्मिक सत्य है। पवित्र हृदयवाले धन्य हैं, क्योंकि वे ही ईश्वर 
का दर्शन करेंगे।' इस एक वाक्य में सब धर्मों का निचोड़ है। यदि तुमने इतना ही 
जान लिया तो भूत काल में जो कुछ इस विषय में कहा गया है और भविष्य काल में 
जो कुछ कहा जा सकता है, उन सबका ज्ञान तुम्हें प्राप्त हो गया। तुम्हें और किसी 
ओर दृष्टिपात करने की ज़रूरत नहीं, क्योंकि तुम्हें इस एक वाक्य में ही सारी 
आवश्यक सामग्री प्राप्त हो गयी। यदि संसार के सभी धर्मशास्त्र नष्ट हो जायें, 
तो अकेला यह वाक्य ही संसार का उद्धार कर सकेगा। आत्मा के पवित्र हुए बिना, 
ईश्वर का दर्शन, इस जगत्‌ के परे की झाँकी कभी नहीं मिल सकती। इसीलिए ' 
आध्यात्मिकता का उपदेश करनेवाले गुरु में पवित्रता का होना अनिवार्य है; 

पहले हमें यह देखना चाहिए कि वे (गुरु) क्या हैं', और तंदुपरान्त वे क्या कहते 
हैं । बौद्धिक विषयों के आचार्यों के पक्ष में यह बात आवश्यक नहीं है, वहाँ तो जो 


. के हैं, उसकी अपेक्षा जो वे कहते हैं, उसीको हम महत्त्व देते हैं। पर धामिक गुरु 


के विथय में हमें पहले और सर्वोपरि यह देख लेना चाहिए कि वे क्या हैं, और 
तभी उनके उपदेश का मूल्य है; क्योंकि वह तो संप्रेषण करनेवाला होता है। यदि 
स्वयं गुरु में वह आध्यात्मिक शक्ति न हो, तो वह शिष्य में किसका संचार 
करेगा ? जैसे, यदि गर्मी पहुँचानेवाला पदार्थ स्वयं गर्म हो, तभी वह गर्मी के 
स्पंदन संप्रेषित कर सकेगा, अन्यथा नहीं। ठीक यही बात गृरू के उन मानस- 
स्पंदनों के संबंध में सत्य है, जिन्हें वह शिष्य में संचरित करता है। प्रश्न संवाहन 
का है, केवल हमारी बौद्धिक क्षमताओं हछो उत्तेजित करने की बात नहीं है। 
कोई यथार्थ तथा प्रत्यक्ष शक्ति गुरु से निकलकर जाती है और शिष्य के हृदय 
में पल्लवित होने लगती है। इसी कारण गुरु का सच्चा होना एक अनिवाये आव- 
श्यकता है। 

तीसरी बात है उद्देश्य। हमें देखना चाहिए कि गुरु नाम, यश अथवा अन्य 
किसी ऐसे ही उद्देश्य से तो उपदेश नहीं देते, वरन्‌ केवल प्रेम के निमित्त शिष्य के 
प्रति शुद्ध प्रेम से परिचालित होकर उपदेश देते हैं। क्योंकि केवल प्रेम के ही माध्यम 
द्वारा गुरु से शिष्य में आध्यात्मिक शक्तियों का संचार किया जा सकता है। अन्य 
किसी माध्यम द्वारा इन शक्तियों का संचार नहीं हो सकता। अर्थ-प्राप्ति या कीति- 
लाभ आदि किसी अन्य उद्देश्य से प्रेरित होने पर संप्रेषण का माध्यम तत्काल नष्ट 

९-हे 
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हो जाता है। अतः यह सब प्रेम द्वारा ही होना चाहिए। जिसने ईइवर का 
साक्षात्कार कर लिया है, वही गुरु हो सकता है। जब तुमको गुरु में ये आवश्यक बातें 
मिल जाय॑, तो तुम निरापद हो, तुम्हें कोई डर नहीं। और यदि ये बातें गुरु में न हों, 
तो उनको स्वीकार करना बुद्धिमानी नहीं है। कारण, यदि वे सदभाव का संचार 
नहीं कर सकते, तो कभी कभी उनसे दुर्भाव के ही संचार होने का डर रहता है। 
इस बात के प्रति सजग रहना चाहिए। अतः स्वाभाविक निष्कर्ष यह है कि हम 
किसी भी ऐरे-गैरे से उपदेश नहीं ले सकते। 

नदी-नालों और पत्थरों के प्रवचन करने की बात काव्यालंकार के रूप में तो 
ठीक हो सकतो है, पर जिसके भीतर सत्य नहीं है, वह सत्य का अणु मात्र भी उपदेश 
नहीं कर सकता। नदी-नाले किसे प्रवचन देते हैं? उसी मानव आत्मा को, 
जिसका जीवन-कमल पहले ही मुकुलित हो चुका है। जब हृदय खुल जाता है, 
तब उसे नालों, पत्थरों से भी उपदेश प्राप्त हो सकता है, इन सबसे धार्मिक शिक्षा 
मिल सकती है। पर जो हृदय खुला नहीं है, उसे तो नाले और पत्थर के अतिरिक्त 
और कुछ दिखेगा ही नहीं। अन्धा आदमी अजायबघर भले ही चला जाय, पर 
उसके हाथ केवल आना और जाना ही लगेगा। यदि उसे कुछ देखना है, तो पहले 
उसकी आँखें खुलनी चाहिए। धर्म की आँखों को खोलनेवाला गुरु होता है। अतः 
गुरु के साथ हमारा सम्बन्ध पृवंज और वंशज का होता है। गुरु घामिक परवेज और 
शिष्य उसका धार्भिक वंशज होता है। स्वाधीनता और स्वतंत्रता की बातें चाहे 
जितनी अच्छी लगें, पर विनय, नम्नता, भक्ति, श्रद्धा और विश्वास के बिना कोई 
धर्म नहीं रह सकता। यह उल्लेखनीय बात है कि जहाँ गुरु और शिष्य में ऐसे 
सम्बन्ध का अस्तित्व अब भी है, वहीं महान आध्यात्मिक आत्माओं का विकास 
होता है, पर जहाँ उसे बहिष्कृत क्र दिया गया है, वहाँ धर्मं केवल एक दिल-बहुलाव 
की वस्तु बन जाता है। उन सब राष्ट्रों और धर्मसंघों में, जहाँ गुरु और शिष्य में 
यह सम्बन्ध विद्यमान नहीं है, आध्यात्मिकता प्रायः नहीं के बराबर रह जाती है। 
उस भावना के बिना आध्यात्मिकता कदापि नहीं आ सकती। वहाँ न तो कोई 
देनेवाला--संचार करनेवाला ही है और न ग्रहण करनेवाला; क्योंकि वे सब 
स्वाधीन हैं। वे सीखेंगे किससे ? यदि वे सीखने आते हैं, तो असल में विद्या 
खरीदने आते हैं। हमें एक डॉलर का धर्म दो, क्या हम उसके लिए एक डॉलर खर्चे 
नहीं कर सकते ? धर्म की प्राप्ति इस प्रकार नहीं हो सकती। 

आध्यात्मिक गुरु के द्वारा संप्रेषित जो ज्ञान आत्मा को प्राप्त होता है, उससे 
उच्चतर एवं पवित्र वस्तु और कुछ नहीं है। यदि मनुष्य पूर्ण योगी हो चुका है, तो 
वह स्वतः ही उसे प्राप्त हो जाता है। कितु पुस्तकों द्वारा तो उसे प्राप्त नहीं किया 
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जा सकता | तुम दुनिया के चारों कोनों में---हिमालय, आल्प्स, काकेशस पर्वत अथवा 
गोबी या सहारा की मरुभूमि या समुद्र की तली में जाकर अपना सिर पटको, पर बिना 
गुरु मिले तुम्हें वह ज्ञान प्राप्त नहीं हो सकता। गुरु को प्राप्त करो, बालकवत्‌ 
उनकी सेवा करो, उनका प्रभाव ग्रहण करने के लिए अपना हृदय खोल दो, उनमें 
परमात्मा के व्यक्त रूप का दर्शन करो। गुरु को ईश्वर की सर्वश्रेष्ठ अभिव्यक्ति 


समझकर उनमें हमें अपना ध्यान केन्द्रीभूत कर देना चाहिए , और ज्यों ज्यों उनमें 


हमारी यह ध्यान-शक्ति एकाग्र होगी, त्यों त्यों गुरु के मानव रूप का चित्र विलीन 
हो जायगा, मानव शरीर का लोप हो जायगा और यथार्थ ईश्वर ही वहाँ शेष रह 
जायगा। सत्य की ओर जो इस श्रद्धा और प्रेम से अग्नसर होते हैं, उनके प्रति सत्य 


के भगवान्‌ परम अद्भुत वचन कहते हैं। अपने पैरों से जूते अछग कर दो, क्योंकि 


जिस जगह तुम खड़े हो वह स्थान पवित्र है।' जिस स्थान में उस (भगवान्‌) का 
नाम लिया जाता है, वह स्थान पवित्र है; तब जो मनुष्य उसका नाम लेता है, वह 
कितना अधिक पवित्र होगा ! और जिस मनृष्य से आध्यात्मिक सत्यों की प्राप्ति 
होती है, उसके निकट हमें कितनी श्रद्धा और भक्ति के साथ पहुँचना उचित है ! 
इसी भाव से हमें शिक्षा ग्रहण करनी है। इसमें कोई सन्देह नहीं कि ऐसे गुरु इस 
संसार में कम मिलते हैं, पर ऐसा भी नहीं है कि जगत्‌ उनसे बिल्कुल शून्य हो। 
जिस क्षण यह संसार ऐसे गुरुओं से रहित हो जायगा, उसी क्षण इसका अन्त हो 
जायगा, यह घोर नरक बनकर झड़ जायगा। ये गुरुही मानव जीवन के सुन्दर तथा 
अतृपम पुष्प हैं, जो संसार को चला रहे हैं। जीवन के इन हृदयों के द्वारा व्यक्त 
शक्ति ही समाज की मर्यादाओं को सुरक्षित रखती है। 

इनसे परे गुरुओं की एक श्रेणी है, जो इस पृथ्वी के ईसा मसीह होते हैं। वे 
गुरुओं के भी गुरु' होते हैं---स्वयं भगवान्‌ मनुष्य के रूप में आते हैं। वे बहुत ऊँचे 
होते हैं और अपने स्पर्श या इच्छा मात्र से दूसरों के भीतर घार्मिकता एवं पवित्रता 
का संचार करते हैं, जिससे नितान्त अधम और चरित्रहीन मनुष्य भी क्षण भर में 
साधु बन जाता है। उनके इस प्रकार के कार्यों के अनेक दृष्टान्त क्या हमने नहीं 
पढ़े हैं? ये उस प्रकार के गुरु नहीं हैं, जिनकी चर्चा मैं कर रहा था, ये तो सब 
गुरुओं के गुरु हैं, मनुष्य को उपलब्ध होनेवाली ईइवर की सर्वोच्च अभिव्यक्तियाँ 
हैं, बिना उनको माध्यम बनाये हम भगवान्‌ के दर्शन और किसी तरह नहीं कर 
सकते। हम इनकी पूजा किये बिना नहीं रह सकते; ये ही ऐसी विभूतियाँ हैं, 
जिनकी पूजा करने को हम विवश हैं। 

ईदवर ने अपने को जिस रूप में (अपने) इन पुत्रों में व्यक्त किया है, उसके 
अतिरिक्‍त मनुष्य ईश्वर का दर्शन किसी अन्य रूप में नहीं कर पाया है। हम ईश्वर 
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को देख नहीं सकते। यवि हम ईद्वर को देखने का प्रयत्त करते हैं, तो हम ईश्वर 
का एक विक्ृत और भयानक व्यंगचित्र बना डालते हैं। एक भारतीय कथा है कि 
एक अज्ञानी मनुष्य से भगवान्‌ शिव की मूर्ति बनाने के लिए कहा गया। वह कई 
दिनों तक खटपट करता रहा और अन्त में उसने एक वानर की प्रतिमा बना डाली ! 
इसी प्रकार जब कभी हम ईश्वर की मूर्ति बनाने का प्रयत्न करते हैं, तब हम उसका 
एक विक्नत आकार ही बना पाते हैं; क्योंकि जब तक हम मनुष्य हैं, तब तक हम 
ईद्वर को मनुष्य से बढ़कर और कुछ समझ ही नहीं सकते। ऐसा समय अवश्य 
आयेगा, जब' हम अपनी मानव-प्रकृति को पार कर आगे बढ़ जायेंगे और उस समय 
हम ईइवर को जैसा वह है, वैसा ही जान सकेंगे । किन्तु जब तक हम मनुष्य हैं, तब तक 
उसकी हमें मनृष्य-रूप में ही पूजा करनी होगी । हम बातें चाहे जैसी कर ले, प्रयत्न 
चाहे जो भी कर लें, परमात्मा को मनुष्य के अतिरिक्त अन्य किसी रूप में देख ही 
नहीं सकते। हम चाहे बड़े बड़े बौद्धिक व्याख्यान दे डालें, बड़ें तकंवादी हो जायेँ 
और यह भी सिद्ध कर दें कि ईश्वर सम्बन्धी सारी कथाएँ बेवकृफ़ी की बातें हैं 
पर साथ ही हमें अपने सहज बोध से भी तो कुछ काम लेना चाहिए। इस विचित्र 
बुद्धि का आघार क्या है? उत्तर मिलता है--शून्य, कुछ नहीं। इसके बाद जब 
कभी तुम किसी मनुष्य की ईश्वर-पूजा के विरुद्ध बड़े बड़े बौद्धिक व्याख्यान फट- 
कारते सुनो, तो उसे पकड़कर यह पूछो कि ईश्वर के सम्बन्ध में उसकी कल्पना क्या 
है; सर्वशक्तिमत्ता, सर्वव्यापिंता', सर्वब्यापी प्रेम' इत्यादि शब्दों का उनकी वर्तनी 
के अतिरिक्त वह और कया अर्थ समझता है ? देखोगे, वह कुछ नहीं जानता; वह 
इस शब्दों के भावों की कोई कल्पना अपने सामने नहीं रा सकता; एक रास्ता 
चलनेवाले अपढ़ निरक्षर व्यक्ति की अपेक्षा वह किसी प्रकार श्रेष्ठ नहीं है। बल्कि 
यह राहगीर शान्त है और दुनिया की शान्ति को भंग नहीं करता, जब कि वह दुनिया 
को क्षुब्ध करता रहता है। उस पढ़ें-लिखे व्यक्ति को भी कोई प्रत्यक्ष अनुभव नहीं 
है, अतः वह और .राहगीर एक भूमिका पर अवस्थित हैं। 

प्रत्यक्ष अनुभव या साक्षात्कार ही धर्म है। मौखिक विवाद और प्रत्यक्ष 
अनुभव में महान्‌ अन्तर है, यह समझ लेना चाहिए। अपनी आत्मा में जो अनुभव 
हो, वही प्रत्यक्ष सत्यानुभव है। मनुष्य के पास आत्मा की कोई कल्पता नहीं है, 
उसके सम्मुख जो आकार हैं, उन्‍्हींकी सहायता से वह आत्मा के विषय में सोच 
सकता है। नील आकाश, विस्तृत खेतों का समूह, समुद्र या ऐसी ही किसी विशाल 
वस्तु की भावना उसे करनी पड़ती है। नहीं तो वह और किस तरह ईश्वर का विचार 
करेगा ? अतः तुम वस्तुतः क्या कर रहे हो? सर्वव्यापिता' की बातें करते हो 
और समुद्र का चिन्तन करते हो ! क्‍या ईश्वर समुद्र है? अतः संसार के इस व्यर्थ 
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विवाद कक जुडे! सहफधीय की ज़रा अधिक आवश्यकता है। साधारण 
बुद्धि बड़ी दुलभावस्तु-है। संसार में बातों की भरमार है। हम अपनी वर्तेमान 
संरचना के अनुसार सीमित हैं और ईश्वर को मनृष्य के ही रूप में देखने के लिए 
बाध्य हैं। यदि भैंसे ईश्वर की पूजा कर सकते, तो वे ईश्वर को एक बड़ा भेंसा ही 
समझते ! यदि मछली ईश्वर की पूजा करना चाहे, तो बह ईश्वर को एक बड़ी 
मछली के आकार का समझेगी। ये सब केवल कल्पनाएँ हैं। तुम और हम, भैंसा 
और मछली मानो भिन्न भिन्न पात्रों के समान हैं। ये पात्र अपनी अपनी आकृति 
के अनुसार समुद्र में पानी भरने जाते हैं। प्रत्येक पात्र में पानी के सिवा और कोई 
वस्तु नहीं है। ऐसा ही ईश्वर के विषय में सत्य है। जब मनुष्य ईश्वर को देखता 
है, तो वह उसे मनुष्य के रूप में देखता है। इसी प्रकार अन्य प्राणी भी ईद्वर को 
अपनी अपनी कल्पना के अनुसार देखते हैं। परमेश्वर को तुम केवल इसी तरह देख 
सकते हो। मनुष्य के ही रूप में उसकी उपासना कर सकते हो; क्योंकि इसके 
सिवा दूसरा कोई मार्ग है ही नहीं। दो वर्ग के मनुष्य ऐसे हैं, जो ईश्वर की उपा- 
सना मनृष्य के रूप में नहीं करते, एक तो मानवरूयधारी पश्चु, जिनका कोई धर्म 
ही नहीं होता, और दूसरे परमहंस', जो मनुष्यता के परे पहुँच गये हैं, और जिन्होंने 
मन और शरीर को अरूग कर दिया है, एवं प्रकृति की मर्यादा के उस पार चले गयें 
हैं! समस्त प्रकृति उनकी आत्मा बन गयीं है। उनके न मन है, न शरीर। वे 
ईसा या बुद्ध के समान ईश्वर की उपासना ईश्वर के ही रूप में कर सकते हैं। ईसा 
और बुद्ध ईश्वर की पूजा मनुष्य के रूप में नहीं करते थे। दूसरे सिरे पर मानव- 
पशु हैं। ये दोनों छोरवाले व्यक्ति एक-जैसे दीखते हैं। उसी प्रकार, अत्यन्त अज्ञावी 
और अत्युच्च ज्ञानी भी समान से प्रतीत होते हैं--ये दोनों ही किसीकी उपासना 
नहीं करते। अत्यन्त अज्ञानी मनुष्य को, पर्याप्त विकास न होने के कारण, ईश्वर 
की उपासना की जरूरत ही नहीं मालूम पड़ती, इसलिए वह ईश्वर की पूजा नहीं 
करता। जो मनुष्य उच्चतम ज्ञान की प्राप्ति कर चुके हैं, वे भी ईश्वर की पूजा 


नहीं करते; क्योंकि वे तो परमात्मा का साक्षात्कार कर चुके हैं और ईश्वर के साथ 


एक हो चुके हैं। ईश्वर ईश्वर की पूजा नहीं करता। इन दो सीमान्त अवस्थाओं 
का मध्यवर्ती- कोई मनुष्य यदि यह कहे कि मैं मनुष्य-रूप में ईश्वर की 
पूजा नहीं करता, तो उससे सावधान रहो। वह उत्तरदायित्वहीन बातें करने- 
वाला मनुष्य है। उसका धर्म उथले विचारवालों के लिए है, केवल बौद्धिक 
बकवास है। ः 

.. अतः ईइवर की मनुष्य के रूप में उपासना करना अनिवार्य है और जिन जातियों 
के पास ऐसे उपास्य 'देव-मानव' हैं, वे धन्य हैं। ईसाइयों में ईसा मसीह के रूप 
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में ऐसे मानवरूपधारी ईश्वर हैं। अतः उन्हें ईसा के प्रति दृढ़ आसक्ति रखनी 
चाहिए और उन्हें ईसा को कभी नहीं छोड़ना चाहिए। मनुष्य में ईश्वर के दर्शन 
करना यही ईश्वर-दर्शन का स्वाभाविक मार्ग है। ईश्वर सम्बन्धी हमारे समस्त 
विचार वहीं एकाग्न हो सकते हैं। ईसाइयों में सबसे बड़ी कमी इस बात की है कि 
वे ईसा के अतिरिक्त ईश्वर के अन्य अवतारों के प्रति श्रद्धा नहीं रखते। जैसे 
ईसा ईश्वर के अवतार थे, उसी तरह बुद्ध भी ईश्वर के अवतार थे तथा अन्य सैकड़ों. 
अवतार होंगे। ईश्वर को कहीं पर सीमाबद्ध मत करो। ईसाइयों को चाहिए 
कि ईह्वर की जो कुछ भक्ति करना वे उचित समझें, वह वे ईसा के प्रति करें; यही 
एक उपासना उनके लिए सम्भव है। ईश्वर की पूजा नहीं हो सकती; क्योंकि 
ईद्वर तो सृष्टि में सवेव्यापी है। उनके मानव रूप की ही हम उपासना कर सकते 
हैं। ईसा मसीह के नाम पर'---ईसाई लोगों का ऐसी प्रा्थेना करना बहुत अच्छा 
होगा। उनका ईइवर से प्रार्थना करना छोड़ केवल ईसा से ही प्रार्थना करना अधिक 
अच्छा होगा। ईइ्वर मनुष्य की दुर्बंडताओं को समझता है और मानव जाति का 
उपकार करने के लिए वह मनुष्य बनकर आता है। कृष्ण का कथन. है, जब जब 
धर्म का ह्वास और अधर्म की वृद्धि होती है, तब तब मैं मानव जाति का उद्धार करने 
आता हूँ।” 'अज्ञानी लोग यह न जानकर कि सुष्टि के सर्वशक्तिमान और सर्वे- 
व्यापी ईश्वर मैंने यह मानव रूप धारण किया है, मेरी अवहेलना करते हैं और 
आदइचरय करते हैं कि यह कैसे सम्भव है । उनका मन आसुरी अज्ञान से आच्छादित 
रहता है, इसलिए वे उस मानव रूप ईइवर में सृष्टि के स्वामी ईश्वर का दर्शन नहीं 
कर पाते। ईव्वर के महान्‌ अवतार पूजनीय हैं। यही नहीं, पूजा तो केवल इन्हीं- 
की हो सकती है। इनके जन्म-दिवस तथा महासमाधि-दिवस पर हमें विशेष 
श्रद्धांजलि समपित करनी चाहिए। ईसा की पूजा करने में मैं उनकी पूजा ठीक उसी 
तरह करूँगा, जेसी उनकी इच्छा थी, उनके जन्म-दिवस पर मैं दावत उड़ाने के. 
बदले प्राथंना और उपवास द्वारा उनकी पूजा करूँगा। जब हम इन अवतारों का, 


५ 
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१. यदा यदा हि घम्मस्य ग्लानिर्भेवति .भारत। 
अभ्युत्यानमबमेस्प तदात्मानं सुजाम्पह॒म्‌ ॥ 

द “गीता ॥४७॥ 
२. अवजानन्ति मां मूढा सानुषों तनुसाक्षितम्‌। 
परं॑ भावमजानन्तोी, सम भृतसहेश्वरस्‌ ॥ 
>>गीता ७९१ १॥ 
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इन महान्‌ विभूतियों का चिन्तन करते हैं, तब ये हमारी आत्मा के भीतर प्रकट 
होते हैं और हमें अपने समान बना देते हैं। हमारी सम्पूर्ण प्रकृति बदल जाती है 
और उनके समान हो जाती है। 
पर तुम ईसा या बुद्ध को वायु में उड़नेवाले भूत-गश्रेतों तथा उसी प्रकार की 
अन्य मिथ्या कल्पनाओं के समान मत्‌ समझ लेना। शान्तं पापम्‌ ! ईसा मसीह 
प्रेतचक्र (#7॥7(प०/80४८ 5$८०7०८८) में नाचने आते हैं! मैंने यह ढोंग इसी' 
देश में देखा है। परमात्मा के ये अवतार इस तरह नहीं आया करते। किसी भी 
अवतार के स्पर्श मात्र से मनुष्य पर जो प्रभाव पड़ता है, वह बोल उठता है। जब 
ईसा का स्पर्श होगा, तो मनुष्य का दिव्यांतर हो जायगा और वह मनुष्य दिव्यां- 
तरित होकर ईसा जैसा ही बन जायगा। उसका सारा जीवन आध्यात्मिक बन 
जायगा और उसके शरीर के रोम रोम से आध्यात्मिक शक्ति प्रवाहित होने 
लगेगी। ईसा की जो शक्तियाँ उनके चमत्कारों में और आरोग्य प्रदान करने 
की घटनाओं में दीख पड़ती हैं, वे यथार्थ में क्या थीं? वे तो तुच्छ और पग्राम्य चीज़ें 
थीं, और वह सब करने के लिए वे असंस्क्ृत मनुष्यों के बीच रहने के कारण 
विवश हुए। वे चमत्कारपूर्ण कृत्य कहाँ किये गये ? यहूदी लोगों के बीच। और 
यहूदियों ने उन्हें स्वीकार नहीं किया। और वैसे चमत्कार कहाँ नहीं किये गये ! 
यूरोप में। वे चमत्कार तो यहूदियों को मिले, जिन्होंने ईसा का परित्याग किया। 
उनका शैलोपदेश” यूरोप को मिला, जिसने उनको अंगीकार किया। मनुष्य 
'की आत्मा ने जो सत्य था उसे ग्रहण किया और जो मिथ्या था उसका परित्याग | 
. ईसा की महान्‌ शक्ति आरोग्य-दान के उनके चमत्कारों में नहीं है। यह तो एक 
मूर्ख भी कर सकता है। मूर्ख दूसरों को आरोग्य कर सकंते हैं, शैतान भी दूसरों 
के रोग भगा सकते हैं। मैंने भयानक आसुरी मनुष्यों को अद्भुत चमत्कार करते 
- देखा है। ऐसे लोग मिट्टी से असली फल बना लेते हैं। मैंने मूखों और आसुरी 
मनुष्यों को भूत, वर्तमान और भविष्य की बातें बताते देखा है। मैंने उन्हें केवल 
एक दृष्टिपात द्वारा इच्छा-शक्ति से बड़े भयानक रोगों को आराम करते देखा है। 
ये निस्सनन्‍्देह शक्तियाँ हैं, पर बहुधा ये आसुरी हुआ करती हैं। दूसरी शक्ति ईसा 
की आध्यात्मिक शक्ति है---बरह जीवित रहेगी और सदा जीवित रहती आयी है, 
और वह है उनका सर्वशक्तिशाली विराट प्रेम और सत्य के वे शब्द जिनका 
उन्होंने उपदेश दिया। उनका अपनी एक नजर से मनुष्यों को नीरोग कर देना कभी 
विस्मृत भी हो सकता है, पर जिनका अन्त:करण पवित्र है, वे धन्य हैं उनकी यह 
उक्ति आज भी अमर है। यह शब्द-समूह शक्ति का महान्‌ अक्षय भाण्डार है। 
जब तक मनुष्य का मन क़ायम रहेगा, जब तक हम ईइवर के नाम को न भूलेंगे, तब 
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तक ये शब्द चलते रहेंगे और इनका कभी अन्त न होगा। इन्हीं शक्तियों का उपदेश 
ईसा ने किया और ये ही शक्तियाँ उनके पास थीं। पवित्रता की शक्ति यथार्थ 
गक्ति होती है। अतः हमें ईसा की उपासना करते समय, उनसे प्रार्थना करते समय 
यह सदा स्मरण रखना चाहिए कि हम किस वस्तु की इच्छा कर रहे हैं। चामत्का- 
रिक प्रदर्शन की उन मूर्खतापूर्ण वस्तुओं को हम नहीं चाहते, वरन्‌ आत्मा की उन 
अद्भुत शक्तियों की आकांक्षा करते हैं, जो मनुष्य को स्वतंत्र बना देती हैं, उसे 
समग्र प्रकृति पर अधिकार प्राप्त करा देती हैं और उसे दासत्व की शंखला से मुबत 
कर ईश्वर के दर्शन करा देती हैं। 


प्रतीकों की आवश्यकता 


भक्ति के दो विभाग हैं। एक वैधी भक्ति, जो विधिमयी या अनुष्ठानात्मक 
होती है और दूसरी मुख्या भक्ति या पंराभक्ति। अत्यन्त निम्न श्रेणी से लेकर 
उच्चतम श्रेणी तक की उपासना के सभी रूपों का समावेश भक्ति दब्द में होता 
है। दुनिया के सभी देशों और सभी धर्मों में जितनी भी उपासनाएँ की जाती 
हैं, उन सबका नियमन प्रेम द्वारा होता है। इत उपासनाओं में बहुत सा भाग 
तो केवल विधियों का होता है और बहुत सा भाग विधियों का न होने पर भी 
प्रेम नहीं कहा जा सकता; असल में वह तो प्रेम से नीची श्रेणी का होता है। 
तथापि ये विधियाँ आवश्यक होती हैं। भक्ति का यह बाहरी भाग आत्मा को उन्नति 
के मार्ग में सहायता देने के लिए नितान्‍्त आवश्यक है। मनुष्य यदि सोचे कि मैं 
कूदकर एकदम उच्चतम अवस्था पर पहुँच जाऊँगा, तो यह उसकी बड़ी भूल है। यदि 
बालक सोचे कि मैं एक दिन में वृद्ध बन जाऊँगा, तो यह उसका अज्ञान है। मैं 
आशा करता हूँ कि तुम सदा इस बात का ध्यान रखोगे कि धर्म न तो पुस्तकों 
में है, न बौद्धिक सम्मति देने में और न तकंवाद में ही। तर्क-सिद्धान्त, आप्त- 
वाक्य, शास्त्राज्ञा, घामिक अनुष्ठान ये सब धर्म के सहायक होते हैं, पर असली 
घम तो साक्षात्कार ही है। हम सब कहा करते हैं कि ईश्वर है । क्या तुमने ईद्वर 
को देखा है ? यहीं प्रश्न है। तुम किसी मनुष्य को यह कहते सुनते हो कि स्वगगे 
में एक ईश्वर है।' तुम उससे पूछते हो कि क्‍या तुमने ईश्वर को देखा है। यदि वह 
कहता है कि हाँ, मैंने ईश्वर को देखा है, तो तुम उस पर हँसोगे और उसे पागरू 
कहोगे। धर्म अधिकांश लोगों के लिए एक प्रकार की बौद्धिक सम्मति देने मात्र में 
ही समाप्त हो जाता है। मैं इसे धर्म नहीं कहता। इस तरह का धर्म पालन करने 
की अपेक्षा तो नास्तिक होना अच्छा है। हमारी बौद्धिक सम्मति या असम्मति 
पर धर्म अवलम्बित नहीं रहता। तुम कहते हो कि आत्मा है। क्‍या तुमने आत्मा को 
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देखा है? हम सबमें आत्मा है, पर उसे हम देख नहीं पाते, यह कैसी बात है? 

तुमकी इस प्रदन का उत्तर देना होगा और आत्मा को देखने का उपाय निकालना 
होगा । यदि ऐसा नहीं हो सकता, तो घर्म की बात करना निरर्थक है। यदि कोई धर्म 
सच्चा है, तो उसे हमें अपने आप में ही आत्मा, ईश्वर और सत्य का दर्शन करा सकने 
में समर्थ होना चाहिए। यदि तुम और हम किसी धामिक सूत्र या शास्त्र के सम्बन्ध 
में सदा लड़ते रहें, तो हम कभी किसी निर्णय पर न पहुँच सकेंगे। इसी तरह 
लोग यूगों से लड़ते आये हैं, पर नतीजा क्या हुआ ? बुद्धि वहाँ तक कदापि पहुँच 
नहीं सकती। हमें तो बृद्धि के उस पार जाना होगा। धर्म का प्रमाण प्रत्यक्ष 
अनुभव से ही होता है। इस दीवाल के अस्तित्व का प्रमाण यही है कि इसे हम 
देखते हैं। यदि हम बैठ जायें और दीवाल के अस्तित्व के सम्बन्ध में युग-युगान्तर 
तक बहस करें, तो कभी किसी निर्णय पर नहीं पहुँच सकेंगे। पर यदि तुम इसे प्रत्यक्ष 
देख लो, तो उतना ही. पर्याप्त है। फिर यदि संसार के सारे मनुष्य तुमसे कहें 
कि दीवाल नहीं थी, तो तुम उनका कभी विश्वास न करोगे, क्योंकि तुम जानते 
हो कि अपने चक्षुओं का प्रमाण संसार के सूत्रों और सिद्धान्तों से बढ़कर है। 

. ' धामिक होने के लिए सर्वप्रथम तुम्हें पुस्तकें फेंक देनी होंगी। पुस्तकें जितनी 
कम पढ़ो, उत्तनी ही तुम्हारी भलाई है। एक समय में एक ही काम करो । इस 
ज़माने में पाइचात्य देशों में दिमाग़ की खिचड़ी करने की प्रवृत्ति चल रही है। 
सभी तरह के अपरिपक्व विचार दिमाग़ में उत्पात मचाते हैं और अराजकता 
फैला देते हैं। इन विचारों को दिमाग में ठंडा होने का और निश्चित आकार में 
जमने का मौक़ा ही नहीं मिलता। बहुधा यह एक प्रकार का रोग सा हो जाता 
है। यह तो धर्म कदापि नहीं कहा जा सकता। इसके अतिरिक्त कुछ लोगों को 
कुछ सनसनी पैदा करनेवाला चाहिए। उन्हें बताओ कि ऐसे ऐसे भूत होते हैं, या 
कि उत्तरी ध्रुव या और किसी दूर देश से लोग पंखों के सहारे उड़ते उड़ते अथवा 
और किसी विचित्र रूप से आ रहे हैं, अदृश्य रूप से उपस्थित हैं और उनकी 
ओर ताक रहे हैं। उन्हें ऐसी ऐसी बातें बताओ, जिनको सुनकर उनके हृदय में 
सनसनी पैदा हो। तब वे सन्तुष्ट होकर अपने घर जायेंगे। पर चौबीस घंटे बाद 
पुनः वे नयी उत्तेजना के लिए तैयार मिलेंगे। इसे ही कुछ लोग धर्म कहते हैं। 
पर यह तो पागरुख़ासे का रास्ता है, न कि धर्म का। यदिं तुम इसी राह में 
एक शताब्दी तक चलोगे, तो इस देश को तुम एक बड़ा पागलख़ाना बना डालोगे। 
परमात्मा के पास दुर्बल लोग नहीं पहुँच सकते और ये सब अलौकिक वस्तुएँ दुर्बछता 
उत्पन्न करनेवाली हैं। अतः भूल कर भी इनके निकट न जाओ। इनसे मनुष्य केवल 
कमजोर बनता है, दिमाग़ में गड़बड़ी पैदा होती है, मन दुर्बल हो जाता है, आत्मा 
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का नैतिक पतन होता है और नैराश्यपूर्ण सम्शभ्रम ही इसका अन्तिम फल होता 
है। तुम इस बात को ध्यान में रखो कि धर्म न बातों में है, न सिद्धान्तों में और न 
पुस्तकों में, वह है प्रत्यक्ष अनुभव में। वह सीखना नहीं है, होना' है। चोरी 
मत करो' इसे सब जानते हैं, पर इससे क्या ? इसे तो यथार्थ में उसीने जाना, 
जिसने चोरी नहीं की। दूसरों को हानि मत पहुँचाओ', यह बात हर एक को 
मालम है, पर इससे क्या छाभ ? जिन्होंने दूसरों को हानि नहीं पहुँचायी, उन्हींने 
इस वाक्य का अनुभव किया। उन्हींने इसे जाना और इस सिद्धान्त पर अपने 
चरित्र का निर्माण किया। धर्म अनुभव करना है, और मैं तुमको ईश्वर का 
उपासक तभी कहूँगा, जब तुम इस आदर्श को सिद्ध करने में समर्थ हो जाओगे। 


उसके पूर्व ये सारे व्यापार शब्द की वतंनी मात्र हैँ। साक्षात्कार या प्रत्यक्षा- 
नुभति की यह शक्ति ही धर्म की निर्मायक है। अपने मस्तिष्क में सिद्धान्तों, दर्शनों , 


और नैतिक पुस्तकों को जितना चाहे दस लो, उससे कुछ लाभ नहीं होने का; 
असली चीज़ है--वह जो तुम हो तथा वह सत्य जिसे तुमने उपलब्ध किया है। अतः 
हमें धर्म को जीवन में सिद्ध करना है, और धर्म की यह सिद्धि एक लबी प्रक्रिया है। 

जब लोग किसी उच्च अद्भुत विषय के सम्बन्ध में सुनते हैं, तब वे यह 
समझने लगते हैं कि वे उसे एकदम प्राप्त कर लेंगे। क्षण भर भी वे यह नहीं 
विचारते कि उसकी प्राप्ति के लिए उन्हें उसका रास्ता तय करना पड़ेगा। वे 
तो वहाँ एकदम क्दकर पहुँच जाना चाहते हैं। यदि वह स्थान उच्चतम है, तो 
भी हम वहाँ पहुँच जाना चाहते हैं। हम यह सोचने के लिए ज़रा भी नहीं रुकते 
कि हममें उतनी शक्ति है या नहीं। नतीजा यह होता है कि हम कुछ नहीं कर 
पाते। तुम किसी मनुष्य को जबरदस्ती उठाकर वहाँ ढकेल कर नहीं भेज सकते । 
हम सबको क्रमशः प्रयत्न करने की आवश्यकता होती है। अतः धर्म का यह पहला 
चरण वबेधी भक्ति, उपासना की निचली श्रेणी है। 


उपासना के ये निम्न स्तर क्‍या हैं? ये अनेक हैं। उस अवस्था में पहुँचने 


के लिए, जिसमें हम ईश्वर का अनुभव कर सकेंगे, हमें साकार वस्तु के माध्यम से 
जाना होगा--ठीक उसी तरह, जैसे कि बच्चे प्रथम साकार वस्तुओं का अभ्यास 
करके तदुपरानत क्रमशः भाववाचक की ओर जाते हैं। यदि तुम किसी बालक 
को दो पंचे दस' बताते हो, तो वह नहीं समझता। पर यदि तुम उसे दस चीजें 
दो और दो दो चीज़ें पाँच बार उठाने से दस कैसे हुए यह दिखा दो, तो वह उसे 
ठीक ठीक समझ लेगा। यहाँ धर्म के क्षेत्र में हम सब बच्चे ही हैं। हम उम्र में चाहे 


बूढ़े हों, संसार की सारी पुस्तकों का अध्ययन चाहे हमने कर लिया हो, पर आध्या- 


त्मिक क्षेत्र में तो हम सब बच्चे ही हैं। 
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हमने सूत्रों और सिद्धान्तों का तो अध्ययन किया है, पर अपने जीवन में... 
अनुभूति या साक्षात्कार कुछ भी नहीं किया। अब हमें स्थूल या साकार रूप में 
विधि, मंत्र, स्तोत्र, संस्कार और अनुष्ठानों द्वारा प्रारम्भ करना होगा। ये स्थूल 
विधियाँ हज़ारों हो सकती हैं। सबके लिए एक ही विधि होना आवश्यक नहीं 
है। किसीको मूर्ति से सहायता मिल सकती है और किसीको नहीं। किसीको 
बाहरी मूति की आवश्यकता होती है और किसीको अपने मन में ही मूर्ति की 
कल्पना करने की आवश्यकता पड़ती है। मन में ही मूति की कल्पना कर लेनेवाला 
कहता है, “मैं उच्च श्रेणी का हूँ, क्योंकि मानस-पूजा ठीक है; बाहरी मूर्ति की 
पूजा करना बृतपरस्ती है, निन्‍्दनीय है; मैं उसका विरोध करूँगा ।” जब मनुष्य 
गिरजाघर या मन्दिर के रूप में मूर्ति बनाता है, तो वह उसे पवित्र समझता है; 
पर यदि वह मूर्ति मनुष्य की आकृति हुई, तो उस पर वह आपत्ति करता है। 

अतः, मन अपना यह स्थूलछ अभ्यास भिन्न भिन्न रूपों द्वारा करेगा और 
थीरे धीरे हमें सृक्ष्म का ज्ञान प्राप्त होगा, सूक्ष्म का अनुभव होगा। एक ही विधि 
सबके लिए ठीक नहीं हो सकती। एक विधि मेरे लिए उपयुक्त हो सकती है। 
दूसरी, किसी और के लिए, आदि आदि । सभी मार्ग यद्यपि उसी ध्येय तक पहुँ- 
चाते हैं, तथापि वे सभी सबके योग्य नहीं होते। साधारणतः यहाँ पर हम एक 
ग़छती और करते हैं। मेरा आदर्श तुम्हारे लायक़ नहीं है, तो मैं उसे जबरदस्ती 
तुम्हारे गले क्‍यों मढ़ँ ? गिरजाघर बनाने का मेरा नमूना यीं स्तोत्र पाठ करने 
की मेरी त्रिधि यदि तुमको ठीक नहीं जँचती, तो मैं उस सम्बन्ध में तुम पर जबर- 
दस्ती क्‍यों करूँ? तुम दुनिया में जाओ। हर मूर्ख यही कह्ेगा कि मेरी ही विधि 
ठीक है तथा अन्य सब विधियाँ आसुरी हैं, संसार में मेरे सिवा ईश्वेर का और 
कृपापात्र पैदा ही नहीं हुआ ! पर वस्तुतः सभी विधियाँ अच्छी और उपयोगी 
हैं। मानव-प्रकृति भिन्न भिन्न प्रकार की होती है। अतः यह आवश्यक है कि 
धर्म भिन्न भिन्न प्रकार का हो। और जितने ही अधिक प्रकार के धर्म हों, उतना 
ही संसार के लिए अच्छा है। यदि संसार में बीस प्रकार के धर्म हैं, तो बहुत अच्छा 
है, और यदि चार सौ प्रकार के धर्म हो गये, तो और भी अच्छा; क्योंकि उस 
अवस्था में धर्मं पसन्द करने का अवसर. तथा क्षेत्र अधिक रहेगा। अतः हमें तो 
घर्म तथा धारमिक आद्शों की संख्या बढ़ने पर प्रसन्न ही होता चाहिए, क्योंकि 
ऐसा होने से प्रत्येक मनुष्य को किसी न किसी धर्म-पालन का अवसर मिलेगा तथा 
मानव जाति को और अधिक सहायता मिलेगी। ईश्वर करे, धर्मों की संख्या 
यहाँ तक बढ़े कि प्रत्येक मनुष्य को अपने लिए हर किसीके धर्म से अलग एक 
अपना धर्म मिल जाय। भक्तियोग की यही कल्पना है। 
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अन्तिम भाव यही है कि मेरा धर्म तुम्हारा नहीं हो सकता और न तुम्हारा 
धर्म मेरा। यद्यपि ध्येय और उद्देश्य एक ही हैं, तथापि हर एक का मार्ग अपनी 
अपनी मानसिक प्रवृत्ति के अनुसार अलूग अरूग है। और यद्यपि ये मार्ग 
भिन्न भिन्न हैं, तो भी सभी मार्ग ठीक होने ही चाहिए, क्‍योंकि वे सभी उसी 
स्थान को पहुँचाते हैं। इनमें से एक ही सत्य हो और बाकी सब ग़रूत हों, यह 
सम्भव नहीं। अपना मार्ग पसन्द कर लेना ही भक्ति की भाषा में इष्ट 
कहलाता है। रा 

फिर हैं शब्द । तुम सबने शब्दों की शक्ति के सम्बन्ध में सुना है। उनमें 
कैसी अद्भुत शक्ति होती है! धर्मग्रन्थ बाइबिल, कुरान और वेद इन शब्दों की 
शक्ति से भरे पड़े हैं। कुछ शब्दों का मानव जाति पर अद्भुत प्रभाव होता है। 
फिर, उपासना के दूसरे रूप भी हैं--जैसे, प्रतीक। प्रतीक मनुष्य के मन पर 
बड़ा प्रभाव रखते हैं। धर्म के बड़े बड़े प्रतीक ऐसे ही नहीं बना दिये गये हैं। वे 
विचारों को प्रकट करने की स्वाभाविक अभिव्यक्तियाँ हैं। हम प्रतीकों द्वारा ही 
विचार करते हैं। हमारे शब्द उनके पीछे रहनेवाले विचारों के प्रतीक मात्र हैं। 
भिन्न भिन्न जाति के लोग भिन्न भिन्न प्रतीकों का उपयोग बिना उसका कारण 
जाने ही करने लगे हैं। कारण पीछे रहते हैं और इन प्रतीकों का इन भावों और 
विचारों से सम्बन्ध रहता है। जिस तरह विचार इन प्रतीकों को बाहर प्रकट करते 
हैं, उसी प्रकार इसके विपरीत ये प्रतीक विचारों को भीतर ले जाते हैं। इसलिए भक्ति 
के एक अश में इन प्रतीकों, शब्दों और प्रार्थनाओं का वर्णन है। प्रत्येक धर्म में 
प्रार्थनाएँ हैं। पर एक बात ध्यान में रखनी होगी कि आरोग्य या धन के लिए 
प्राथंना करना भक्ति नहीं है--वह सब कर्म या स्तुत्य कार्य है। किसी भौतिक लाभ: 
के लिए प्रार्थना करना निरा कम है; जसे स्वर्ग-प्राप्ति अथवा अन्य किसी कार्य के 
लिए प्रार्थना करना। जो ईइ्वर से प्रेम करना चाहता है, भक्त होना चाहता है, उसे 
ऐसी प्रार्थनाएँ छोड़ देनी चाहिए। जो ज्योतिर्मय प्रदेश में प्रवेश चाहता है, उसे 
इस क्रय-विक्रय, इस दृकानदारी' के धर्म की गठरी बाँधकर अरूग रख देनी होगी; 
तत्पश्चात्‌ उस द्वार में प्रवेश करना होगा। ऐसी बात नहीं कि जिस वस्तु के 
लिए प्रार्थना करते हो, वह मिलती नहीं।. तुम सब कुछ पा सकते हो। पर यह 
तो भिखारी का धर्म हुआ। वह सचमुच मूर्ख है, जो गंगा के किनारे रहकर पानी 
के' लिए कुआँ खोदता है। जो हीरों की खान में आकर काँच के टुकड़ों की खोज 
करता है, वह मू्ख नहीं तो और क्या है ?” यह शरीर कभी न कभी तो मरेगा 
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३९ भक्तियोग पर प्रवचन 


ही। तब इसकी आरोग्यता के लिए बार बार प्रार्थना करने से क्या लाभ ? आरोग्य 
और धन में रखा ही क्‍या है ? घनी से धनी मनुष्य भी अपने धन के थोड़े से टी 
अंश का उपभोग कर सकता है। हम संसार की सभी चीज़ें प्राप्त नहीं कर सकते । 
जब हम उन्हें प्राप्त नहीं कर सकते, तो क्या हमें उनकी चिन्ता में डूबे रहना 
चाहिए ? जब यह शरीर ही नष्ट हो जायगा, तब इन वस्तुओं की चिंता कैसी ? 
यदि अच्छी चीजें आयें, तो उनका स्वागत है! यदि वे जाती हैं, तो भी स्वागत 
हे! जाने दो! जब वे आती हैं, तो भी धन्य हैं; जब जाती हैं, तो भी धन्य 
हैं। हम तो राजाधिराज के समक्ष पहुँचने का प्रयत्न कर रहे हैं) हम वहाँ भिखारी 
के वेश में नहीं पहुँच सकते। यदि हम भिखारी के वेश में बादशाह के दरबार 
में प्रवेश करना चाहें भी तो क्या हमें प्रवेश पा सकना चाहिए ? कदापि. नहीं। 
हमें भगा दिया जाना चाहिए। वह सम्राटों का सम्राट है और हम उसके समक्ष 
भिखारियों के चिथड़ों में प्रवेश वहीं कर सकते। वहाँ दूकानदारों को प्रवेश 
| क्रम-विक्रय की भी गुंजाइश नहीं है। 

तुमने बाइबिल में पढ़ा ही है, ईसा ने खरीदने और वेचनेवालों को मन्दिर से 
भगा दिया था। तुच्छ वस्तुओं के लिए कभी प्रार्थना त करो, यदि तुम केवल 
शारीरिक आराम की ही आकांक्षा करते हो, तो पशु और मनुष्य में अंतर ही 
क्या है ? अपने को पशुओं से थोड़ा ऊँचा तो समझो। 

अतः: यह स्पष्ट हैं कि भक्त बनने में पहला काम है स्वर्ग तथा अन्य सभी 
विषयों के प्रति समस्त कामनाओं का त्याग। कितु प्रइन यह है कि इन सब काम- 
नाओं का त्याग कैसे किया जाय ? मनुष्य दुःखी क्‍यों है? इसलिए कि वह दास 
है, नियमों से. जकड़ा, प्रकृति की कठपुतली और खिलौनों की भाँति इधर से 
उधर लुढ़का दिया जानेवाला है। जिस शरीर को कोई भी वस्तु चूर्ण कर दे 
सकती है, उसी शरीर की चिन्ता हम निरंतर करते रहते हैं, और इसी कारण 
हम निरन्तर भय की स्थिति में अपना जीवन व्यतीत करते हैं। मैंने पढ़ा है कि 
मृग को भयभीत होते रहने के कारण प्रतिदिन ६०-७० मील की दौड़ ऊरुगानी 
पड़ती है। परन्तु हमें यह जान लेना चाहिए कि हम मृग से भी गयी-बीती स्थिति 
में हैं। मृग को तो कुछ आराम मिलता भी है, पर हमें आराम कहाँ ? यदि मुग 
को पर्याप्त घास मिल जाती है, तो वह सन्तुष्ट हो जाता है, पर हम तो अपनी 
आवश्यकताएँ सदा बढ़ाते ही रहते हैं। अपनी आवश्यकताओं को बढ़ाने की 
हमारी प्रवृत्ति एक रुण्ण प्रवृत्ति है। हम ऐसे विक्षिप्त और अस्वाभाविक बन गये 
हैं कि हमें किसी भी स्वाभाविक वस्तु से सन्‍्तोष नहीं होता। हम सदा विकृृत 
चीज़ों के पीछे, अस्वाभाविक उत्तेजनाओं के पीछे दौड़ा करते हैं हमें खान-पान, 
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वातावरण और जीवन भी अस्वाभाविक चाहिए। और जहाँ तक भय का प्रइन 
है, हमारा सारा जीवन भय की पोटली मात्र है। मृग को तो केवल बाघ, 
भेड़िया इत्यादि का ही डर रहता है, पर मनुष्य को सारी सृष्टि से डर बना 
. रहता है। द । 
अब प्रश्न यह है कि इससे हम अपने को मुक्त कैसे कर सकते हैं। उपयोगिता- 
वादी कहते हैं, ईश्वर और परलोक की बातें मत करो। हम इनके विषय में 
कुछ नहीं जानते। इस संसार में ही सुख की जिन्दगी बिताना उचित है।” यदि 
हम ऐसा कर सकते, तो सबसे पहले मैं ही यह करता, पर दुनिया हमें जब ऐसा 
करने दे तब न ? जब तक तुम प्रक्ृति के दास हो, तब तक ऐसा कर ही कैसे 
सकते हो ? तुम जितना ही अधिक प्रयत्न करते हो, उतना ही अधिक उलझते 
जांते हो। न जाने कितने वर्ष अपने को सुखी बनाने की योजनाओं में व्यस्त रहते 
हो, पर हर वर्ष यही देखते हो कि अवस्था उत्तरोत्तर बुरी होती जा रही है। दो 
सौ वर्ष पहले (पूर्वी गोलाद्ध में मनृष्य की आवश्यकताएँ बहुत थोड़ी थीं, पर 
जैसे जैसे मनुष्य का ज्ञान अंकगणितीय क्रम से बढ़ता गया, वैसे वैसे उसकी आव- 
इयकताएँ ज्यामितीय क्रम से बढ़ती गयीं। हम सोचते हैं कि मुक्ति में तो कम से 
कम हमारी सारी इच्छाएँ अवश्य पूर्ण हो जायँगी और इसलिए हम स्वर्ग जाने की 
इच्छा करते हैं। पर यह तृष्णा अनन्त है, यह कभी बुझनेवाली नहीं! सदा 
किसी न किसी वस्तु की कमी बनी ही रहती है! यदि मनुष्य भिखारी है, तो 
उसे धन चाहिए। यदि धन मिला, तो उसे अन्य चीज़ें चाहिए, समाज चाहिए, और 
उसके बाद भी कुछ और चाहिए। आराम या शान्ति कभी मिलती ही नहीं ! 
तो, इस तृष्णा को हम केसे बुझा सकते हैं ? यदि हम स्वर्ग को जाते हैं, तो हमारी 
इच्छाओं की और भी वृद्धि होती है। यदि ग़रीब आदमी धनी हो जाता है, तो 
उसकी वासना तृप्त नहीं होती। धन तो अग्नि में घृत छोड़ने के समाव उसकी 
प्रदीप्त ज्वालाओं की वृद्धि ही करता है। स्वर्ग जाने का अर्थ है अत्यधिक धनवांन 
होना, और तब वासना अधिकाधिक बढ़ती जाती है । हम संसार के विभिन्न 
धर्मग्रन्थों में स्वर्ग में अनेक मानवीय विषयों के संबंध में पढ़ते हैं। वहाँ सभी 
बातें स्वेदा अच्छी ही नहीं होतीं; आख़िर यह स्वर्ग जाने की इच्छा भी तो सुख- 
भोग की वासना ही है। इस इच्छा का परित्याग करना चाहिए। तुम लोगों के 
लिए स्वर जाने का विचार करना बहुत हीन और तुच्छ है। यह ठीक उसी विचार 
के सदृश है कि मैं करोड़पति होऊँगा और लोगों पर हुक़्मत करूँगा। ऐसे स्वर्ग 
तो अनेक हैं, पर धरम और प्रेम के द्वार में प्रवेश करने का अधिकार इन स्वर्गों 
के द्वारा तुम कभी प्राप्त नहीं कर सकते। 
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४१ द भक्तियोग पर प्रवचन 
प्रमुख प्रतीक 


प्रतीक' और प्रतिमा” संस्कृत भाषा के दो शब्द हैं। प्रतीक” का अर्थ है 
ओर आना' या समीप पहुँचना। सभी धर्मों में उपासना की कई श्रेणियाँ हैं। 


_उदाहरणार्थ---ईसी देश में बहुत से ऐसे लोग हैं, जो संतों की मूर्ति की पूजा करते 


हैं और ऐसे लोग भी हैं, जो किसी आकृतिविशेष और प्रतीकों की पूजा करते 
हैं। फिर ऐसे भी लोग हैं, जो मनुष्य से उच्चतर प्राणियों, की पूजा करते हैं, 
और इनकी संख्या तीज्र गति से बढ़ रही है। वे हैं परलोकगत आत्माओं के पुजारी । 
मैंने पढ़ा है कि इस तरह के छोग यहाँ ८० लाख हैं। फिर और भी दूसरे लोग 
हैं, जो उच्च श्रेणी के व्यक्तियों--देवदूत, देवता इत्यादि--की पूजा करते हैं। 
इन भिन्न भिन्न श्रेणियों में से भक्तियोग किसीका तिरस्कार नहीं करता। वह 
इन सबको एक प्रतीक नाम के अन्तर्गत रखता है। ये लोग ईइवर की उपासना 
नहीं कर रहे हैं, पर प्रतीक की उपासना करते हैं, जो ईश्वर के समीप उसकी 
ओर ले जानेवाले सोपान हैं। पर यह प्रतीक-पूजा हमें मुक्ति और स्वातंत्र्य के 
पद तक नहीं पहुँचा सकती। यह तो हमें उन विशेष पदार्थों को ही दे सकती है 
जिनके लिए हम इनकी पूजा करते हैं। उदाहरणार्थ, यदि कोई अपने दिवंगत 


: पूर्वजों या मित्रों की पूजा करता है, तो वह उनसे शायद कुछ शक्तियाँ या कुछ 


सन्देश प्राप्त कर ले। इन पूजित वस्तुओं से जो विशेष वस्तु प्राप्त होती है, वह 

विद्या या विशेष ज्ञान कहलाती है। पर अन्तिम लक्ष्य मुक्ति तो हमें स्वयं ईदवर 

की पूजा से ही प्राप्त होती है। वेदों की व्याख्या करते समय कुछ प्राच्य विद्याविशारद 

यह कहते हैं कि स्वयं सगुण ईदवर भी एक प्रतीक है। सगुण ईदवर प्रतीक भछे 

ही मान लिया जाय, पर प्रतीक न तो सगुण ईइ्वर होता है और न निर्गुण ईहइवर। 

प्रतीक की पूजा ईश्वर के रूप में नहीं की जा सकती। अतः यदि लोग ऐसा समझने 

लगें कि इन भिन्न भिन्न प्रतीकों की--देवदूतों, पूर्वजों या पवित्र पुरुषों (महात्मा, 
सन्त इत्यादि) की या मृतात्माओं की--धूजा द्वारा हम मुक्ति प्राप्त कर सकते 
हैं, तो यह उनकी बड़ी भूल होगी। अधिक से अधिक इतना ही सम्भव है कि 
इनके द्वारा वे कुछ शक्तियाँ प्राप्त कर ले, पर मुक्त तो उन्हें केवल ईव्वर ही. 
कर सकता है। परन्तु इस कारण इन प्रतीकों का तिरस्कार नहीं करना है; इनकी 
पूजा का कुछ न कुछ फल तो होता ही है। जो मन्‌ष्य इनसे उच्च और कुछ नहीं 
समझता, वह इन प्रतीकों से कुछ शक्ति, कुछ सुख भले ही प्राप्त कर ले; पर दीर्घ 
काल के अनुभव के उपरान्त जब वह मुक्ति लाभ के लिए तैयार हो जायगा, तब 
वह स्वयं ही इन प्रतीकों को' त्याग देगा। 
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इन विविध प्रतीकों में से सबसे अधिक प्रचार परछोकगत मित्रों की पूजा का 
है। मित्रों के लिए व्यक्तिगत प्रेम मानव-प्रकृति में इतना दृढ़ होता है कि जब 
उनकी मृत्यु हो जाती है, तो उनके रूपाकार से आसक्त रहकर हम पुनः एक बार 
उनका दर्शन करना चाहते हैं। हम उनके शरीर को छाती से लगा लेते हैं। हम 
यह भूल जाते हैं कि जीवितावस्था में उनके रूपाकार में सदा परिवर्तन हुआ करता 
था। कितु जब वे मरते हैं, हम समझते हैं कि वे स्थायी हो गये हैं और हम उन्हें 
उसी तरह देख सकेंगे। यही नहीं, यदि मेरा मित्र या पुत्र जो जीवन-काल में दुष्ट 
था, मैं उसके मर जाने पर मानने लगता हूँ कि वह बड़ा महात्मा था और वह अब मेरे 
लिए देवता बन गया है। भारत में ऐसे लोग हैं, जो मृत शिशु के शरीर को जलाते 
नहीं, वरन्‌ गाड़ देते हैं और उस पर एक मन्दिर बना देते हैं। वह छोटा शिशु उस 
मन्दिर का देवता बन जाता है। अनेक देशों में घर्म का यह्‌ एक बहुप्रचलित रूप 
है, और ऐसे तत्त्ववेत्ताओं की भी कमी नहीं है, जो मानते हैं कि सब घ॒र्मो का मूल 
यही रहा है। पर यह निश्चित है कि वे इसे सिद्ध नहीं कर सकते। तो भी हमें यह 
स्मरण रखना चाहिए कि प्रतीकों की पूजा हमें मोक्ष या मुक्ति प्रदान नहीं कर सकती । 

इसके अतिरिक्त इसमें खतरा भी बहुत है। डर इस बात का है कि प्रतीक वहाँ 
तक तो ठीक हैं, जहाँ तक वे हमें अगछे सोपान तक ले जाते हैं, पर ९९ प्रतिशत 
सम्भावना तो यही है कि हम सारे जीवन उन्हींसे चिपके रह जायँगे। किसी धर्म- 
संघ में जन्म लेना बहुत अच्छा है, पर उसीमें मर जाना बहुत बुरा है। अधिक 
स्पष्ट रीति से कहा जाय तो किसी सम्प्रदाय में जन्म लेना और उसकी शिक्षा 
ग्रहण करना बहुत अच्छा है। उससे हमारे सद्गणों का विकास होता है। पर अधि 
कांश संख्या तो ऐसों की ही होती है, जो उसी छोटे से सम्प्रदाय में रहते हुए मृत्यु 
को प्राप्त हो जाते हैं। न वे उससे बाहर निकलते हैं और न उनकी उन्नति होती 
है। इन प्रतीकों की उपासना में बहुत बड़ा भय यही है। यह कहा जा सकता है 
कि ये सब मार्ग की वे सीढ़ियाँ हैं, जिन पर मनुष्य को अपने ध्येय की ओर बढ़ने 
में चलना पड़ता है, पर जब वह बूढ़ा हो जाता है, तो भी हम उसे उन्हींसे चिपका हुआ 
पाते हैं। यदि कोई युवक चर्च नहीं जाता, तो वह निनन्‍दनीय है, पर यदि कोई व्यक्ति 
बुढ़ापे में भी च्च जाना जारी रखता है, तो वह भी निन्दा का पात्र है। 
उसका अब बच्चों के खेल से और क्या मतलब ? चच तो किसी उच्चतर उस्दु 
की प्राप्ति के लिए तैयारी मात्र था। उसे अब उपासना-विधि और प्रतीकों से 
तथा उसी तरह की प्रारम्भिक साधनाओं से क्‍या प्रयोजन ? 

प्रन्थ-पूजा' इस प्रतीक का एक शक्तिशाली बल्कि सबसे शक्तिसम्पन्न रूप है। 
प्रत्येक देश में हम पायेंगे कि ग्रन्थ ने ईश्वर का स्थान ले रखा है। मेरे देश में कुछ 


४३ भक्लियोग पर प्रक्णन 


ऐसे सम्प्रदाय हैं, जिनका विश्वास है कि ईश्वर अवतार लेकर मनुष्य बनता है, 
प्र ईश्वर को भी अवतारी पुरुष बनकर वेदों के अनुसार ही चलना चाहिए, और 
यदि उसके उपदेश वेदों से असंगत हैं, तो वे उनको स्वीकार नहीं करेंगे। बुद्ध 
की पूजा हिन्दू भी करते हैं। पर यदि तुम उनसे कहो कि जब तुम बुद्ध की पूजा करते 
हो, तो उनके उपदेशों को भी क्‍यों नहीं मानते ? तो उत्तर मिलेगा कि बौद्ध 
वेदों को स्वीकार नहीं करते, इसलिए। ग्रन्थ-पूजा' का यहीं अर्थ है। धर्मग्रन्थ 
के नाम पर कितनी ही मिथ्या बातें उचित हो सकती हैं। भारत में यदि मैं किसी 
नयी बात की शिक्षा देना चाहँ और उसे केवल अपनी ही समझ की प्रामाणिकता 
दू, तो मेरी कोई न सुनेगा। पर यदि मैं वेदों से कुछ ऋचाएँ निकालकर उन्हींका 
तोड़-मरोड़ करू और उनका अत्यन्त असम्भव अर्थ भी निकाल, उसमें जो कुछ 
भी युक्तिपूर्ण है, उसका गला घोंटकर स्वयं अपने विचारों को ही वेदों का तात्पयें 
कहकर व्यक्त करूँ, तो सभी मूख्खे झुण्ड के झुण्ड मेरे पीछे फिरेंगे ! फिर ऐसे भी 
मनुष्य हैं, जो ऐसे ईसाई धर्म का उपदेश करते हैं कि साधारण ईसाई उसे सुनकर 
घबरा उठेगा। पर वे तो यही कहते हैं कि ईसा मसीह का यही भाव था', और लोग 
उनके चारों ओर एकत्र हो जाते हैं। वे ऐसी कोई भी नयी बात सीखना नहीं चाहते, 
जो वेदों या बाइबिल में न हो। द 
यह नाड़ियों से सम्बन्ध रखनेवाली बात है। कोई भी नयी और अद्भुत 
बात सुनते ही तुम चौंक उठते हो, या तुम जब कोई नयी चीज़ देखते हो, तो 
चौंक पड़ते हो। यह मनुष्य की प्रकृति में है। विचारों के सम्बन्ध में यह और भी 
अधिक होता है। मन कुछ लीकों में ही दौड़ता है, नये विचारों को ग्रहण करने 
पे अत्यधिक प्रयास करना पड़ता है, अतः नये विचारों को पुरानी छीकों के 
पास ही ले जाकर रखना पड़ता है, और तब हम उन्हें धीरे धीरे ग्रहण कर लेते हैं। 
यह नीति तो अच्छी है, पर नैतिकता बुरी है। ये सुधारक, जिन्हें हम उदारतावादी 
उपदेशक कहा करते हैं, कैसी ढेर की ढेर असम्बद्ध या झूठ बातों का समाज में आज- 
कल प्रचार कर रहे हैं, इसका विचार तो करो। ईसाई वैज्ञानिकों के मतानुसार 
ईसा मसीह एक महान्‌ आरोग्यदाता थे, प्रेतविद्यावादियों के मत में वे एक बड़े 
साध्यम थे और थियोतॉफिस्टों के मत में वे महात्मा थे। ये सब भाव ग्रन्थ के एक 
ही वाक्य से निकाले जाते हैं। वदों में एक वाक्य है--- केवल सत्‌ का ही अस्तित्व 
था। हे सौम्य, आदि में और कुछ नहीं था। इस वाक्य के सत्‌' शब्द के अनेक 
अर्थ लगाये जाते हैं। परमाणुवादी कहते हैं कि सत्‌ शब्द का अथ परमाणु 


९, सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाहितीयम्‌ ॥ छान्दोग्योपनिषद्‌ ।६२॥१॥ 
ल्‍९झ--४ 
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है और इन्हीं परमाणुओं से सृष्टि का निर्माण हुआ। प्रकृतिवादी कहते हैं कि इस 
शब्द का अर्थ प्रकृति” है और प्रकृति से ही प्रत्येक पदार्थ की उत्पत्ति हुई है। शून्य- 
वादी (नाइहिलिस्ट) कहते हैं कि इस शब्द का अर्थ है कुछ नहीं, शून्य” और शून्य 
से ही सब कुछ आया है। आस्तिक कहते हैं कि इस शब्द का अर्थ ईश्वर” है और 
अद्वेतवादी के मत से इसका अथ्थं है पूर्ण सत्य, सत्स्वरूप ब्रह्म। इतनी विभिन्नता 
होते हुए भी सब कोई इसी वाक्य को अपना अपना प्रमाण बताते हैं। 

ग्रन्थ-पूजा' में ये दोष हैं, परन्तु साथ ही साथ इसमें एक गुण भी है। यह बल 
देता है। जिन जिन सम्प्रदायों के ग्रन्थ थे, उन्हें छोड़ बाक़ी सब सम्प्रदायों का आज 
लोप हो गया है। ऐसा प्रतीत होता है कि ग्रन्थवालों का नाश कोई नहीं कर सकता। 
तुम लोगों ने पारसियों का नाम सुना होगा। वे लोग पुराने ईरान के निवासी थे 
और उनकी संख्या एक समय रूगभग दस करोड़ थी। अरबवासियों ने उन्हें जीता, 
और मुसलमान बना डाला! उनमें से मुट्ठी भर पारसी अपने ग्रन्थ को लेकर 
अपने सतानेवालों से भागे और उसी ग्रन्थ ने उन्‍हें आज तक क्रायम रखा है। ग्रंथ 
ईद्वर का सर्वाधिक प्रत्यक्ष रूप है। फिर यहूदियों का विचार करो। यदि उनके 
पास ग्रन्थ न होता, तो दुनिया में वे कब के घुल मिल गये होते, पर उनके ग्रन्थ 
ने ही उनकी जीवनी-शक्ति को बनाये रखा है। उनके तालमूद' ने ही, उन पर घोर 
अत्याचारों के बावजूद, उन्हें बनाये रखा है। यही ग्रन्थ का सबसे बड़ा लाभ है। 
यह सभी बातों को एक निश्चित रूप देकर बूद्धिग्राह्म और सहजगम्य बना देता 
है और अन्य सब प्रतिमाओं की अपेक्षा आसानी से उपयोग में छाया जा सकता 
है। ग्रन्थ को वेदी पर रख दो, सभी उसके दशेन करते हैं। अच्छी पुस्तक को 
सभी लोग पढ़ते हैं। पर मुझे भय है कि मैं कहीं पक्षपाती न समझा जाऊ। मेरे मत 
में तो पुस्तकों से लाभ की अपेक्षा हानि ही अधिक हुई है। वे अनेक हानिकारी 
सिद्धान्तों के लिए उत्तरदायी हैं। भिन्न भिन्न मत पुस्तकों से ही निकलते हैं और 
पुस्तकें ही दुनिया के धामिक अत्याचारों और कट्टरता के लिए ज़िम्मेदार हैं। 
आधुनिक काल में ये ग्रन्थ सवंत्र झूठे लोगों को उत्पन्न कर रहे हैं। प्रत्येक देश में 
असत्यवादियों की जो संख्या फैली हुई है, उसे देखकर तो में अवाक्‌ रह जाता हूँ। 

दूसरा विचारणीय विषय है प्रतिमा, या मूर्तियों का उपयोग। संसार में 
सवंत्र एक न एक रूप में मूर्तियाँ तुमको मिलेगी ही। कहीं कहीं वह मूर्ति मनुष्य 
के आकार की होती है और यही सबसे उत्कृष्ट रूप है। यदि मैं किसी मूर्ति की पूजा 
करना चाहूँ, तो मैं पशु, इमारत या अन्य किसी आक्ृति की अपेक्षा मनुष्य की ही 
आक्ृति को अधिक पसन्द करूँगा। एक सम्प्रदाय समझता है कि अमुक रूप में ही 
मूर्ति ठीक होती है, तो दूसरा समझता है, नहीं वह बुरी है। ईसाई समझते हैं कि 
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जब ईश्वर पंडुक से रूप में आया, तब तो ठीक था; पर जब वह मत्स्य के रूप में 
आता है, जैसा कि हिन्दू लोग मानते हैं, तो वह बिल्कुल ग़लत और कुसंस्कारपूर्ण 
है। यहूदी समझते हैं कि यदि मूर्ति सन्दृक़ के आकार की हो, जिसके किनारों पर 
दो देवदूत बैठे हों और जिसमें एक पुस्तक हो, तबं तो वह ठीक है, पर यदि वही 
मूर्ति पुरुष या स्त्री के आकार की हो, तो वह भयंकर है ! मुसलमान समझते हैं 
कि नमाज़ के समय यदि मसजिद और काबा की प्रतिमा अपने मन में लाने का प्रयत्न 
करें और पश्चिम की ओर अपना मुँह कर लें, तो बिल्कुल दुरुस्त है, पर यदि प्रतिमा 
चर्च के आकार की हो, तो वह मूत्ति-पूजा है। यह है मू्ति-पूजा का दोष। परन्तु 
फिर भी ये सभी आवश्यक सीढ़ियाँ प्रतीत होती हैं। 

इस संबंध में सबसे अधिक महत्त्व की बात यह है कि स्वयं हमारी आस्था किसमें 
है। हमने स्वयं क्या अनुभव किया, यही सवाल है। ईसा, बुद्ध या मूसा ने जो किया, 
उससे हमें कोई मतलब नहीं, जब तक कि हम भी अपने लिए वही अनुभव न प्राप्त 
कर लें। यदि हम अपने को एक कमरे में बन्द कर लें, और मूसा ने जो खाया, 
उसका विचार करें, तो उससे हमारी क्षुधा शान्त नहीं हो सकती। इसी प्रकार मूसा 
के विचारों पर सोचने से हमारी मुक्ति नहीं हो सकती। इन बातों में मेरे विचार 
बिल्कुल मौलिक हैं। कभी कभी तो में यह सोचता हूँ कि मेरे विचार तभी ठीक हैं, 
जब वे प्राचीन आचार्यों के विचारों से सहमत हों, पर दूसरे समय मैं यह समझता 
हूँ कि उन लोगों के विचार तभी ठीक हैं, जब वे मुझसे सहमत होते हैं ?” स्वतंत्रता- 
पूर्वक विचार करने में मेरा विश्वास है। इन आचार्यों से बिल्कुल स्वतंत्र रहकर 
विचार करो। इनका सब प्रकार आदर करो, पर धर्म को स्वतंत्र अनुसंघान का 
विषय मानो। मुझे अपने लिए प्रकाश स्वयं ही प्राप्त करना है, जैसा कि इन्होंने 
अपने लिए प्राप्त किया था। इन्हें जिस प्रकाश की प्राप्ति हुई, उससे हमें सन्‍्तोष 
नहीं हो सकता। तुम स्वयं बाइबिल बनो, उसका अनुसरण न करो; हाँ, केवल 
रास्ते के दीपक के समान, पथ-प्रदर्शक, निर्देशन-स्थल या चिक्त के समान उसका 
आदर करना होगा। उसकी सारी उपयोगिता इतनी ही है। पर ये मू्तियाँ 
तथा अन्य वस्तुएं हैं बहुत आवश्यक। अपने मन को एकाग्र करने के प्रयत्न में, 
या किसी विचार को प्रक्षिप्त करने के लिए भी तुम देखोगे कि अपने मन में मूर्ति 
या आकृति बनाने की आवश्यकता स्वाभाविक रीति से होती है। उसके बिना काम 
नहीं चल सकता। दो प्रकार के मनुष्यों को किसी मूर्ति की आवश्यकता नहीं होती-- 
एक तो मानव-रूपधारी पशु, जो कभी धर्म का विचार ही नहीं करता, और दूसरा 
पूर्णत्व प्राप्त व्यक्ति, जो इन सब सीढ़ियों को प्रार कर चुकता है। इन 
दोनों छोरों के बीच, हम सबको किसी न किसी बाहरी या भीतरी आदर की 
































विवेकानन्द साहित्य ४६ 


आवश्यकता होती है। यह आदर चाहे किसी स्वर्गीय मनुष्य के रूप का हो अथवा 
जीवित पुरुष या स्त्री के रूप का। यह व्यक्तित्व और शरीर की पूजा है तथा 
बिल्कुल स्वाभाविक है। हमारी प्रवृत्ति ही स्थूल रूप देने की है। यदि हम स्थूल रूप 
देनेवाले न होते, तो यहाँ होते ही कैसे ? हम स्थूल रूपधारी आत्मा हैं और इसी 
कारण हम आज अपने को यहाँ इस पृथ्वी पर पाते हैं। स्थूल रूप ही हमें यहाँ छाया 
और वही हमें यहाँ से बाहर निकालेगा। इन्द्रिय विषयक पदार्थों की ओर आद्ष्ट 
होते के कारण हमारा मनुप्य रूप हुआ है, और हम कहने के लिए चाहे जो भी इसके 
विरुद्ध कहें, हम मानवरूप व्यक्तियों की पूजा या उपासना करने के लिए विवश 
हैं। व्यक्ति की उपासना मत करो' यह कहना तो बहुत आसान है, पर साधारणतः 
जो मनुष्य ऐसा कहता है, वही व्यक्तित्व की अत्यधिक उपासना करनेवाला देखा 
जाता है। विशेष विशेष पुरुषों और स्त्रियों के प्रति उसकी अत्यधिक आसकिति 
रहा करती है। उन लोगों की मृत्यू के पश्चात्‌ भी वह आसक्ति नहीं जाती और 
: मृत्यु के उपरान्त भी वह उनका अनुसरण करना चाहता है। यह मूर्तिपूजा है, 
मूर्तिपूजा का आदि कारण अथवा बीज है, और कारण का अस्तित्व रहते हुए वह 
किसी न किसी रूप में अवश्य प्रकट होगा। क्या किसी साधारण पुरुष या स्त्री के 
प्रति आसक्ति रखने की अपेक्षा ईसा या बुद्ध की मूतति के प्रति व्यक्तिगत आसक्ति 
रखना कहीं अधिक श्रेष्ठ नहीं है ? पाइ्चात्य लोग कहते हैं, ईसे की मूर्ति के सामने 
घटने टेकना बुरी बात है, पर वे लोग किसी स्त्री के सामने घुटने टेककर तुम्हीं मेरी 
प्राण हो, मेरी जीवन की ज्योति हो, मेरी आँखों का प्रकाश हो, मेरी आत्मा हो, 
आदि आदि कहने में दोष नहीं मानते ! यह लो और भी बुरी मूर्तिपूजा है। उस स्त्री 
को मेरी आत्मा', मेरे प्राण कहना भी क्या है? चार दिनों के वाद ये सब भाव 
काफ़्र हो जाते हैं। यह केवल इन्द्रियों की आसक्ति है, फूछों के-ढेर से ढका हुआ 
यह स्वार्थ का प्रेम है, या उससे भी गया-बीता कुछ और है। कवि लोग इसका 
सुन्दर नामकरण कर देते हैं और उस पर गुराब-जल छिड़क देते हैं। क्या इसकी 
अपेक्षा बुद्ध की प्रतिमा या जिनेन्द्र की मूर्ति के सामने घुटने टेककर यह कहना कि 
तुम्हीं मेरे प्राण हो, श्रेष्ठ नहीं है ? मैं तो ऐसा ही करना अधिक पसंद करूँगा। 
.. एक प्रकार का प्रतीक और है, जिसे पाइचात्य देशों में नहीं मानते, पर जिसकी 
शिक्षा हमारे ग्रन्थों में है। वह है मन को ईश्वर मानकर पूजा करना। किसी भी 
वस्तु को ईश्वर मान कर पूजा करना एक सीढ़ी ही है। वह परमेश्वर की ओर 
मानो एक कदम बढ़ने, उसके कुछ अधिक समीप जाने के समान है। यदि कोई 
मनुष्य 'अरुन्धती' तारे को देखना चाहता है, तो उसे उसके समीप का एक बड़ा तारा 
पहले दिखाया जाता है, और जब उसकी दृष्टि उस बड़े तारे पर जम जाती है, तब 
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उसको उसके बाद उससे कुछ छोटा एक दूसरा तारा दिखाते हैं। ऐसा करते करते 
क्रमश: उसको अरुन्धती' तक ले जाते हैं। उसी तरह ये भिन्न भिन्न प्रतीक और 
प्रतिमाएँ ईद्वर तक पहुँचा देती हैं। बुद्ध और ईसा की उपासना प्रतीक पूजा है। 
इससे हम ईश्वर की उपासना के समीप पहुँचते हैं। पर बुद्ध की पूजा या ईसा की 
उपासना से मनुष्य का उद्धार नहीं हो सकता। उसे तो इसके और आगे उस ईश्वर 
तक जाना चाहिए, जिस ईइ्वर ने बुद्ध और ईसा के रूप में अपने को प्रकट किया; 

क्योंकि केवल ईइ्वर ही हमें मुक्ति दे सकता है। कुछ तत्त्ववेत्ता ऐसा कहते हैं कि 
इनको ही ईइवर मानना चाहिए--ये प्रतीक नहीं, स्वयं भगवान्‌ हैं, ईश्वर हैं। 
फिर भी हमें इनसे चिढ़ने का कोई कारण नहीं है। हम तो इन सब भिन्न भिन्न 
प्रतीकों को मुक्ति-मार्ग के विभिन्न सोपान मान सकते हैं। पर इन प्रतीकों की उपा- 
सना करने में यदि हम यह समझे कि हम ईश्वर की उपासना कर रहे हैं, तो बह हमारी 
भूल है। यदि मनुष्य ऐसा समझता है कि ईसा की उपासना करते से ही अपना उद्धार 
हो जायगा, तो यह उसकी निरी भूल है। यदि कोई मनुष्य किसी मूर्ति, भूतों या मृत- 
पुरुषों की आत्माओं की पूजा करता है और ऐसा मानता है कि उसीसे उसका उद्धार 
होगा, तो वह सर्वथा भ्रम में है। तुम पुजा किसी भी वस्तु की कर सकते हो---पर 
हाँ, उसमें ईश्वर को देखते हुए। मूरति को भूछ जाओ और उसमें ईश्वर के दर्शन 
करो। तुम किसी प्रतिमा का आरोपण ईश्वर पर मत करो, वल्कि प्रतिमा में 
ईइ्वर को व्याप्त देखो। प्रतिमा को भूल जाओ, तभी तुम सही रास्ते पर होगे, 
क्योंकि 'उसी ईश्वर से सभी वस्तुओं की उत्पत्ति है। वह ईइवर सभी वस्तुओं में , 
है। हम एक चित्र की पूजा ईश्वर की तरह कर सकते हैं, पर ईश्वर को वह चित्र 
मानकर नहीं। चित्र में ईश्वर की भावता करना ठीक है, पर चित्र को ईइ्वर 
समझना भूल है। प्रतिमा में ईइवर तो ठीक है, उसमें कोई ख़तरा नहीं; ईश्भर की 
सच्ची पूजा यही है। कितु प्रतिमा-ईश्वर तो केवल प्रतीक मात्र है। 

'भक्ति में दूसरी महत्त्वपूर्ण बात है शब्द--नवामशक्िति या नाम का प्रभाव। 
सारा विश्व नाम और रूप से बना है। यहाँ हम जो भी देखते हैं, वह या तो नाम 
और रूप का संयोग है, अथवा मानसिक कल्पना के साथ केवल नाम ही है। अतः, 
अन्ततोगत्वा, नाम और रूप के अतिरिक्त और कुछ नहीं है। हम सबका यही 
विश्वास है कि ईश्वर के न तो नाम है, न रूप। पर ज्यों ही हम उसके विषय में सोचते 
हैं, त्यों ही उसे नाम और रूप दोनों दे देते हैं। चित्त एक घशान्त जलाशय के समान 
है और विचार उस चित्त पर तरंग के सदुश है। नाम और रूप इन तरंगों के उठने 
के सामान्य तरीके हैं। नाम और रूप के बिना कोई तरंग उठ नहीं सकती। एक 
रूप या एकरस का चिन्तन नहीं किया जा सकता। वह चिन्तन के परे है। ज्यों र्ह 
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बह विचार और विचाय॑ वस्तु बन जाता है, उसका नाम और रूप होना अनिवाय॑ 
होता है। हम इनको अलग नहीं कर सकते। कई पुस्तकों में लिखा है कि ईदवर 
ने शब्द से इस सृष्टि की रचना की है। संस्कृत के शब्द-बरह्म' में वही भाव है, 
जो शब्द' के सम्बन्ध में ईसाई मत का सिद्धान्त है। इस पुरातन भारतीय सिद्धान्त 
को भारतीय उपदेशक सिकन्दरिया ले गये और वहाँ इस सिद्धान्त की जड़ 
जमायी। इस तरह वहाँ शब्द की और उसके साथ अवतार की कल्पना 
प्रतिष्ठित हुई। 

इस भावना में कि ईश्वर ने समस्त वस्तुओं की रचना शब्द से की, गूढ़ अर्थ 
है। स्वयं ईब्वर निराकार है, अतः रूपों के प्रक्षेपण अर्थात्‌ सृष्टि के विस्तार के 
वर्णन की यह सुन्दर शैली है। रचना' या 'प्रक्षेपण' के लिए संस्कृत शब्द है सृष्टि', 
जिसका अर्थ है विस्तार। ईद्वर ने कुछ नहीं या शून्य से सब चीज़ों को बनाया -... 
यह उक्ति कितनी निरथ्थक है! विश्व का प्रक्षेपण ईश्वर से हुआ है। ईश्वर ही' 
विश्व बन जाता है और उसीमें यह संसार पुनः वापस समा जाता है और फिर से 
वहीं से बाहर निकलता है और पुनः उसीमें विलीन हो जाता है। सदेव यही क्रम 
चला करेगा। हम देखते हैं कि मन में किसी वस्तु का विचार (या प्रक्षेपण) नाम 
और रूप के बिना नहीं हो सकता। कल्पना करो कि तुम्हारा मन बिल्कुल शान्त 
है, उसमें कोई विचार या भावना नहीं है; तथापि कोई विचार मन में उठते ही तुरन्त _ 
नाम और रूप धारण कर लेगा। प्रत्येक विचार का कोई न कोई नाम और 
एक न एक रूप हुआ ही करता है। इस तरह सृष्टि या विस्तार वस्तु ही ऐसी है 
. कि 'उसका नाम और रूप से नित्य सम्बन्ध है। इससे हम देखते हैं कि मनुष्य जो 
भी विचार करता है या कर सकता है, उसका कोई न कोई शाब्दिक प्रतिरूप होना 
चाहिए। अतएव, जैसे तुम्हारा शरीर तुम्हारे मानसिक विचार का परिणाम या 
विकास है--मसानो तुम्हारा विचार ही स्थूल रूप धारण करके बाहर आ गया है--- 
ठीक उसी तरह इस संसार को भी मन से उत्पन्न हुआ या मन का ही विकास मानना 
बिल्कुल स्वाभाविक है। और अगर यह सत्य है कि संसार एक ही योजना के अनु- 
सार बताया गया है, यदि तुम एक परमाणू की रचना कैसे हुई है यह जान लो, 
तो सारे विश्व की रचना कैसे हुई, यह भी समझ सकोगे। यदि यह सत्य है कि स्वयं 
तुम्हारे शरीर में बाहरी शरीर से स्थूछ रूप बना है और विचार से उसके भीतर का 
सृक्ष्मतर अंश, तथा दोनों का शाश्वत अटूट अविच्छेद्य सम्बन्ध है, तो जिस समय 
तुम्हारे शरीर का अन्त हो जायगा, उस समय तुम्हारे मन का भी अन्त हो जायगा। 
जब किसी मनुष्य के दिमाग में गड़बड़ी हो जाती है, तो उसके विचारों में भी गड़- 
बड़ी मच जाती है, क्योंकि दोनों यथार्थ में एक ही हैं--एक स्थूल है और दूसरा 
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सूक्ष्म । जड़-पदार्थ और मन दो भिन्न वस्तुएँ हैं ही नहीं। जैसे 'वायु के दीर्घे विस्तार 
में, एक वायु-तत्त्व के ही विभिन्न सघन और विरल स्तर पाये जाते हैं, वैसे ही शरीर 
के साथ है; परत के बाद परत, आर-पार एक ही तत्त्व है: स्थूल से सूक्ष्म की ओर। 
पुनश्च, यह शरीर अँगुली के नखों के समान है। जसे हम अपने नखों को काटते 
हैं और पुनः वे नख बढ़ जाते हैं, उसी तरह हमारे सूक्ष्म विचारों से ही एक के बाद 
दूसरा शरीर उत्पन्न हुआ करता है। जो वस्तु जितनी अधिक सूक्ष्म होती है, वह उतनी 
ही अधिक स्थायी होती है। यह हम सदा देखते हैं। इसी प्रकार बह जितनी 
ही स्थूलतर होती है, उतनी ही कम स्थायी होती है। इस प्रकार हम देखते हैं कि 
उसी एक अभिव्यक्त करनेवाली शक्ति, भाव” या विंचार' की स्थूल अवस्था 
'रूप' है और नाम उसकी सूक्ष्म अवस्था है। पर ये तीनों एक हैं। यह 'एकत्ब' 
(एा०) भी है और त्रित्व” (प्ंमा०) भी। ये उसी एक वस्तु के अस्तित्व 
की तीन अवस्थाएँ हैं। सूक्ष्मतर, घनीभूत, और अत्यन्त घनीभूत। जहाँ 
एक रहता है, वहीं शेष दोनों भी होते हैं। जहाँ नाम है, वहाँ रूप और भाव 
भी हैं। 

यदिं सृष्टि और शरीर एक ही नियम पर बने हैं, तो यह स्वभावतः सिद्ध होता 
है कि सृष्टि में भी ये तीनों अवस्थाएँ या भेद--रूप, नाम, और भाव--होंने 
चाहिए। भाव तो सृष्टि का सूक्ष्मतम अंश है, यथार्थ प्रेरक-शक्ति है, और वही 
'ईदवर' कहाता है। हमारे शरीर की पाइ्वंभूमि में जो भाव' है, वह आत्मा' 
कहाता है और सृष्टि की पाइ्वभूमि में जो 'भाव' है, वह ईश्वर । तदुपरान्त आता 
है नाम'। और सबसे अन्त में रूप, जिसे हम देखते और स्पश करते हैं। उदा- 
हरणार्थ, तुम एक अमुक मनुष्य हो, इस विश्व में एक लूघु विद्व हो, एक विशिष्ट 
आकारवान शरीर हो और उसके पीछे एक विशिष्ट नाम हो, जैसे श्रीमान्‌ का 
या श्रीमती ग', और उसके भी पीछे एक विचार या भाव” हो। उसी तरह यह 
समस्त विश्व-सुष्टि है, उसके पीछे नाम है, जिसे सभी धर्मों में शब्द कहा गया 
है, और उसके पीछे ईश्वर है। सर्वव्यापी भाव या विचार जो सांख्य मतानुसार 
'महत्‌' है, सर्वव्यापी चितृ-शक्ति अथवा ज्ञान कहलाता है। वह नाम क्‍या है ? 
वह कौन सा नाम है? उसका कोई नाम तो होना ही चाहिए। सारा संसार 
समरस है। आधुनिक विज्ञान तो यह निश्चयपूर्वक सिद्ध करंता है कि प्रत्येक 
परमाणु उसी तत्त्व से बना है, जिससे कि समग्र विश्व । यदि हम मिट्टी के एक ढेले 
को जान लें, तो सम्पूर्ण विश्व या ब्रह्माण्ड को जान लेंगे। मनुष्य इस ब्रह्माण्ड का 
सर्वोत्तम प्रतिनिधिरूप, ब्रह्माण्ड का एक लघुस्वरूप, पिड है। मनुष्य में हम 
देखते हैं कि रूप है, उसके पीछे नाम है और उसके भी पीछे भाव या विचार करने- 
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वाला अस्तित्व है। अत: ब्रह्माण्ड भी ठीक इसी ढाँचे पर होना चाहिए। प्रश्न अब 
यह है कि वह कौन सा नाम है? हिन्दू मत के अनुसार वह नाम ४» है। प्राचीन 
मिस्रवासी भी यही मानते थे। जिसे प्राप्त करने के लिए मनुष्य ब्रह्मचय की साघना 
करता है, वह कया है यह मैं तुमसे संक्षेप में कहँगा --वह है 5» । यह «४ ही ब्रह्म 
है, यह पुराण पुरुष है और जो इस 3» के रहस्य को जान लेता है, वह मनोवांछित 
फल प्राप्त करता है।'' क्‍ 

यह ३» ही सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड या ईश्वर का नाम है। बाह्य सृष्टि और ईश्वर 
के मध्य स्थित यह दोनों का सूचक है। पर हम विश्व को खण्ड खण्ड रूप से भी ले 
सकते हैं, जिस तरह कि भिन्न भिन्न इन्द्रियाँ उसका अनुभव करती हैं, अर्थात्‌ हम स्पर्श, 
रूप, रस और अन्य रीतियों से भी विश्व का विचार कर सकते हैं। प्रत्येक दशा में 
हम इस जगत्‌ को भिन्न भिन्न दृष्टि से छाखों जगतों में विभक्त कर सकते हैं और 
उनमें से प्रत्येक अपने में सम्पुर्ण होगा, प्रत्येक का एक नाम होगा, एक रूप होगा 
तथा उसके पीछे एक भाव' रहेगा। हर एक के पीछे रहनेवाले ये ही भाव भिन्न 
भिन्न प्रतीक हैं। इनमें से प्रत्येक का एक एक नाम है। पवित्र प्रतीकों के नामों 
या शब्दों का व्यवहार भक्तियोग में होता है। इन नामों में अपरिमित शक्ति 
रहती है। इनके जपने से ही हमें मनोवांछित फल की प्राप्ति हो सकती है, हम पूर्णे 
सिद्धि प्राप्त कर सकते हैं। पर दो बातों की आवश्यकता है। कठोपनिषद्‌. कहता 
है--आशचर्यो वक्ता कुशलो5स्य लब्धा (अलौकिक गुरु और वैसा ही शिष्य हो ) । 
यह नाम ऐसे व्यवित से मिलना चाहिए, जिसने यथार्थ उत्तराधिकार अर्थात्‌ परम्परा 
से उसे प्राप्त किया हो। आध्यात्मिक शक्ति का स्रोत अत्यन्त पुरातन काल से 
गुरु-शिप्य-परम्परा के रूप में प्रवाहित होता आया है। जिससे इस शब्द की प्राप्ति 
होती है, वह गुरु और जिसको यह शब्द दिया जाता है, वह शिष्य कहलाता है। 
नियमानुसार शब्द (मंत्र) को ग्रहण कर जब उसका जप किया जाता है, भक्तियोग 
में वहुत प्रगति हो चुकती है। उस नाम के जप से ही भक्षित की उच्चतम अवस्था भी 
प्राप्त हो जायगी। तेरे अनन्त नाम हैं। उनके क्या अथ हैं सो तू ही! समझता है; 
ये सब नाम तेरे ही हैं और प्रत्येक में तेरी अनन्त शत्रित है। इन नामों के जप के 
लिए न कोई विशेष काल चाहिए, न कोई विशेष स्थान। सभी कार और सभी 

१. यदिच्छन्त ब्रह्मचर्य चरन्ति। 

तत्ते पद॑ संग्रहेण ब्रवीम्योमित्येतत्‌ ॥| 
२. एतद्धाग्ेवाक्षरं॑ ब्रह्म एतद्धच्ेवाक्षरं परम्‌। 
एतद्धच्रेवाक्षरं ज्ञात्वा यो यदिच्छति तस्य तत्‌ ॥ कठोपनिषद्‌॥१२११५-६॥ 
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स्थान पवित्र हैं। तू इतना सुलभ है, तू इतना दयालु है! मैं कितना अभागा 
है कि तेरे प्रति मुझमें प्रेम नहीं है ! 
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इष्ट की परिकल्पना के सम्बन्ध में मैं संक्षेप में कुछ पहले बतला चुका हूँ। 
उसे तुम लोग ध्यान देकर सुनो, क्योंकि उसे ठीक ठीक समझ लेने पर हम दुनिया के 
सभी धर्मों को समझ सकेंगे। इष्ट' शब्द इष' धातु से बना है। इष्‌' का अर्थ है 
इच्छा करना, पसन्द करना, चुनना। सभी धर्मों, सभो सम्प्रदायों का आदर्श तथा 
मानव जाति का आदर्श एक ही है; और वह है मुक्ति-लाभ तथा दु:खों की निवृत्ति । 
जहाँ कहीं धर्म देखोंगे, वहाँ यही पाओगे कि यही आदर्श किसी न किसी रूप में कार्य 
कर रहा है। यद्यपि धर्म की निचली श्रेणियों में यह आदर्श उतने स्पष्ट रूप से 
प्रकाशित नहीं होता, पर स्पष्ट हो अथवा अस्पष्ट, यही एक ध्येय है, जिसकी ओर 
हम सब अग्रसर हो रहे हैं। हम दुःखों से, प्रतिदिन के दुःख-कष्ठों से छटना चाहते 
हैं और मुक्ति पाने के लिए---भौतिक, मानसिक और आध्यात्मिक मुक्ति-लाभ 
के लिए छटपटा रहे हैं। संसार-चक्र इसी भावना को लेकर प्रवर्तित हो रहा है। 
उद्देश्य एक ही होते हुए भी, वहाँ तक पहुँचने के मार्ग भिन्न भिन्न हो सकते हैं। ये 
मार्ग हमारी प्रकृति की विशेषताओं के अनुसार निर्धारित होते हैं। एक मनुष्य 
की प्रकृति भावुक होती है, दूसरे की बौद्धिक तथा तीसरे की प्रकृति में कमंशीलता 
होती है, इत्यादि इत्यादि। पुनः एक ही प्रकृति में अनेक प्रभेद हो सकते हैं। 
उदाहरणार्थ प्रेम' को लो, जिसका भक्ति के साथ विशेष सम्बन्ध है। एक मनुष्य 
की प्रकृति में बच्चे के लिए अधिक प्रेम हो सकता है, दूसरे की प्रकृति में पत्नी के 
लिए, किसीमें माता, किसीमें पिता तथा किसीमें मित्रों के लिए। इसी प्रकार, 
किसी में अपने देश के लिए प्रेम रहता है और कुछ इने-गिने लोगों का प्रेम विशाल 
मातवता के प्रति हुआ करता है। पर ऐसे लोगों की संख्या बहुत ही कम होती है, 
यद्यपि हर व्यवित इस प्रेम के विषय में बात इस तरह करता है, मानो वही उसके 
जीवन का मार्गदर्शक और प्रेरक हो। इस प्रकार के प्रेम का अनुभव कुछ सस्‍्तों ने 
ही किया है। इस बुहत्‌ मानव समाज में कुछ महान्‌ आत्माओं को ही इस विद्व-प्रेम 





१. नाम्तामकारि बहुधा निजसवबंशक्तिः 
तत्रापिता नियमितः स्मरणे न काल :। 
एतादृशी तव कृपा भगवन्‌ मसापि न 
दुर्दवदमीदृशभिहाजनि नानुराग:॥ शिक्षाष्दक॥ २४ 
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का अनुभव हुआ करता है और हम आशा करते हैं कि यह संसार ऐसे महात्माओं 
से कभी शून्य न होगा। द 

हम देखते हैं कि एक ही विषय में साध्य की प्राप्ति के इतने भिन्न भिन्न मार्गे 
हैं। सभी ईसाई ईसा में विश्वास करते हैं, पर सोचो तो सही, उनके बारे में कितने 
भिन्न भिन्न विचार इन लछोंगों के होते हैं। हर एक चच॑ या ईसाई-सम्प्रदाय ईसा 
को भिन्न भिन्न रूप में देखता है, भिन्न भिन्न दृष्टिकोण से देखता है। प्रेसबिटे- 
रियन' की आँखों में ईसा के जीवन का वह दृश्य महत्त्व का जँचता है, जब वे सिक्का 
बदलनेवालों के पास गये ! उनकी आँखों में ईसा योद्धा ही जँचते हैं। पर यदि 
तुम क्वेकर' से पूछो, तो वह शायद यही कहेगा कि उन्होंने अपने शत्रुओं को क्षमा 
प्रदान की।” क्वेकर का यही मत है। इसी तरह और भी हैं। यदि रोमन कंथो- 
लिक से पूछो कि तुम्हें ईसा की जीवनी का कौन सा अंश विशेष प्रिय है, तो वह शायद 
यही कहेगा, जब उन्होंने कुजियाँ पीटर को दे दीं। इस प्रकार प्रत्येक सम्प्रदाय 
उन्हें अपने ही तरीके से देखने के लिए बाध्य है। 

इससे यह सिद्ध होता है कि एक ही विषय में बहुत से भेद-प्रभेद होंगे। अज्ञानी 
लोग इनमें से किसी एक प्रभेद को ले लेते हैं और उसीको अपना आधार बना लेते 
हैं, और विश्व की व्याख्या अपनी दृष्टि के अनुसार करके दूसरे के अधिकार का 
केवल निषेध ही नहीं करते, वरन्‌ यह कहने तक का साहस करते हैं कि दूसरों का मार्ग 
बिल्कुल ग़छूत है तथा केवल उन्‍्हींका सत्य है। यदि उनका विरोध किया जाता 
है, तो वे लड़ने लूगते हैं। मुसलमानों की तरह वे कहते हैं कि जिस मनुष्य का 
धार्मिक विश्वास उन्हींकी तरह का नहीं है, उसे वे क़त्छ कर डालेंगे; जैसे कि कुछ 
धर्मान्चों ने अतीत में किया है और भिन्न भिन्न देशों में आज भी कर रहे हैं। ये 
लोग अपने को ही सच्चा मानते हैं और शेष दूसरों को कुछ नहीं समझते । .पर इस 
भक्तियोग में हम किस भाव या भूमिका का आश्रय लेना चाहते हैं? दूसरों से 
केवल इतना कहने से ही काम न बनेगा कि तुम्हारा मार्ग ग़छ॒त नहीं है, बल्कि हमें 
उनसे यह कहना होगा कि तुम जिस मार्ग का अनुसरण कर रहे हो, वह ठीक है। 
तुम्हारी प्रकृति के अनुसार जो मार्ग तुम्हारे लिए अनिवार्य हो, वही तुम्हारे लिए 
यथार्थ मार्ग है। हर मनुष्य अपने पूर्वास्तित्व के कारणं अपनी प्रकृति में विशेषता 
लेकर पैदा होता है। चाहे हम उसे अपने पूर्व जन्म के कर्मों का फल कहें अथवा 
पूर्वजों से प्राप्त संस्कार। हम उसकी व्याख्या चाहे जैसी करें, पर हम हैं तो अतीत 
के ही परिणाम। यदि कुछ भी सत्य है, तो इतनी बात तो बिल्कुल सत्य है, चाहे 
वह अतीत हमारे पास किसी भी मार्ग से आया हो। इसका स्वाभाविक निष्कर्ष 
यह है कि प्रत्येक व्यक्ति की वर्तमान दशा, अपने भूतकालीन कारण का ही कार्य 
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है। इस कारण हममें से प्रत्येक की एक विशेष गति, एक विशेष प्रवृत्ति होती है 
और इसीलिए प्रत्येक को अपना मार्ग स्वयं निर्धारित करना पड़ता है। 

यह मार्ग, यह पद्धति, जो हमारी प्रवृत्ति के अनुकूल है, हमारा दृष्ट मार्ग 
कहलाता है। यही इष्ट' का तत्त्व है, और जो मार्ग हमारा है, उसे हम अपना इृष्ट 
कहते हैं। उदाहरणार्थ, किसी मनुष्य की ईश्वर के प्रति यह धारणा है कि वह विश्व 
का सर्वशक्तिमान शासक है। सम्भवतः उस मनुष्य की प्रकृति इसी प्रकार की है, 
अतः वह एक अहंकारी मनुष्य है और सब पर शासन करना चाहता है। अतः 
वह स्वभावतः ईश्वर को सर्वशक्तिसम्पन्न शासक मानता है। दूसरा मनुष्य, जो 
शायद स्कूलमास्टर है और कठोर स्वभाव का है, ईश्वर को न्यायी या दण्ड देनेवाला 
मानता है। वह अन्य भावना नहीं कर सकता। इस प्रकार हर एक व्यक्ति अपनी 
अपनी प्रकृति के अनुसार ईइव्र का एक एक रूप मानता है। अपनी अपनी प्रकृति 
के अनुसार निर्माण किया हुआ यह रूप ही हमारा इष्ट होता है, और हम अपने को 
ऐसी अवस्था में ले आये हैं, जहाँ हम ईश्वर का केवल वही रूप देखते हैं; हम उसका 
अन्य, कोई रूप देख ही नहीं पाते। तुम कभी शायद किसी मनुष्य को उपदेश देते 
हुए सुनकर यह सोचो कि यही उपदेश सर्वश्रेष्ठ है और तुम्हारे बिल्कुल अनुकूल है। 
दूसरे दिन तुम अपने एक मित्र के पास जाकर उसका उपदेश सुन आने को कहते 
हो। और वह यह विचार लेकर लौटता है कि आज तक उसने जितने उपदेश सुने, 
उनमें वह सबसे निकृष्ट है। उसका ऐसा कहना ग़लूत नहीं है और उसके साथ 
झगड़ा करना निरथथेक है। उपदेश तो ठीक था, पर उस मनुष्य के उपयुक्त नहीं था। 
और भी व्यापक रूप से कहा जा सकता है कि विविध दृष्टि-बिंदुओं से देखने पर 
सत्य सत्य भी हो सकता है, और साथ ही सत्य नहीं भी। 

प्रारम्भ में यह विरोधाभासी जान पड़ेगा, पर याद रहे कि निरपेक्ष सत्य एक 
ही है, सापेक्ष सत्य अवश्य अनेक हो सकते हैं। उदाहरणार्थ, इस विश्व के सम्बन्ध 
में ही अपनी भावना को लो। यह विश्व एक निरपेक्ष अखण्ड वस्तु है, जिसमें परि- 
वर्तन नहीं हो सकता और न हुआ है। वह सदा एकरस ही है। पर तुम, हम और 
हर कोई इस विश्व को अलग अलग देखता और सुनता है। सूर्य को ही लो। सूर्य 
एक है, पर जब तुम और हम और सौ अन्य मनुष्य भिन्न भिन्न स्थानों में खड़े होकर 
सूर्य की ओर देखते हैं, तो हममें से प्रत्येक व्यक्ति सूय को अलग अछूग देखता 
है। स्थान का थोड़ा सा ही अन्तर सूर्य के दृश्य को मनुष्य के लिए भिन्न बना देता 
है। वातावरण में थोड़ा सा हेर-फेर हो जाय, तो दृढ्य में और भी भिन्नता आ 
जायगी । इसी तरह सापेक्ष अनुभवों में सत्य सदा अनेक दिखायी देता है। पर 
निरपेक्ष सत्य तो एक ही है। अतः यदि दूसरों के द्वारा धर्म का वर्णन हमारी धर्म 





























की भावना से मेल न खाता हो, -वो हमें उनसे लड़ने की कोई आवश्यकता नहीं । 
हमें स्मरण रखना चाहिए कि परस्पर विपरीत दीखते हुए भी हमारे और उनके, 
दोनों के विचार सत्य हो सकते हैं। ऐसे करोड़ों अर्धव्यास (7०97) हो सकते 
हैं, जो उसी सूर्य में केन्द्रित हो विलीन हो जाते हैं। दो अधेव्यास केन्द्र से जितनी 
दूरी पर होंगे, उन दोनों में उतना ही अधिक अन्तर होगा, परन्तु जब वे केन्द्र 
में जाकर एक साथ मिलेंगे, तब सारा भेद दूर हो जायगा। ऐसा ही एक केन्द्र 
है, जो मनुष्य मात्र का परम ध्येय है। वह है ईश्वर। हम सब अर्धब्यास हैं। 
हमारी प्राकृतिक मर्यादाएँ, जिनमें से होकर ही हम ईश्वर के स्वरूप को ग्रहण 
कर सकते हैं, इन अर्धव्यासों के बीच के अन्तर हैं। जब तक हम इस भूमिका 
पर खड़े हैं, तब तक हममें से प्रत्येक को उस परम तत्त्व के भिन्न भिन्न दृश्य दिखायी 
पड़ना अनिवाये है। अतः ये सभी दृश्य सत्य हैं और हमें आपस में झगड़ा करने 
की आवश्यकता नहीं है। हमारे मतभेदों को सुलझाने के लिए उस केन्द्र के निकट 
पहुँचना ही एकमात्र उपाय है। बहस या लड़ाई द्वारा यदि हम अपने मतभेदों को 
दूर करना चाहें, तो सैकड़ों वर्ष तक प्रयत्न करने पर भी हम किसी निर्णय पर न 
पहुँचेंगे। इतिहास इस बात का साक्षी है। सुलझने का एक ही मार्ग है और वह 
है. आगे बढ़ना तथा केन्द्र की ओर जाना। और जितनी जल्दी हम ऐसा करेंगे, 
उतनी ही जल्दी हमारे मतभेद दूर हो जायँगे। 

अतः दइष्ट' के इस सिद्धान्त का अर्थ है, हर किसीकों अपना धर्म स्वेयं चुन 
लेने की स्वतंत्रता देना। जिसकी उपासना कोई करता हो, किसी दूसरे को उसी- 
की उपासना करने के लिए विवज्ञ नहीं करना चाहिए। सभी मनुष्यों को एक ही 
झुण्ड में शामिल करने की चेप्टा सभी को भेड़िया-धसान हाँककर एक ही 
कोठरी में बन्द करने का प्रयत्न, फ़ौजी बछ, जबरदस्ती या बहस द्वारा हर एक 
से उसी एक देवता की' पूजा कराने के प्रयत्न भूतकाल में निष्फल हुए हैं और 
भविष्य में भी निष्फल होंगे, क्योंकि प्रकृतियों की विभिन्नता के कारण ऐसा हो 
सकता या एंसा कर सकना असम्भव है। यही नहीं, वरन्‌ इससे मनष्य की प्रगति 
के अवरुद्ध हो जाने की सम्भावना है। शायद बिरंला ही पुरुष या स्त्री ऐसी हो 
जो किसी न किसी धर्म के पालन की चेष्टा में न लगी हो, पर सनन्‍्तोप क्रितनों को 
-. मिला है? सन्‍्तोष या कुछ पानेवालों की संख्या कितनी अल्प है ! कितने कम 
लोगों को कुछ मिल पाता है। और ऐसा क्‍यों होता है? इसीलिए कि उनमें 
से बहुतेरे असम्भव कार्यों में हाथ डाल देते हैं। वे इन मार्गों में दूसरों के आदेश 
से जुबरदस्ती डाल दिये गये हैं। उदाहरणार्थ, मेरे बचपन में ही मेरे पिता मेरे 
हाथ में एक छोटी सी पुस्तक दे देते' हैं और कहते हैं, ईश्वर इस प्रकार का है 








है 


और ऐसा ऐसा है। मेरे मन में इन बातों को भर देने का उनका क्‍या प्रयोजन ? 
मेरा विकास किस तरह होगा, यह उन्हें क्या मालम ? मेरी प्रकृति का विकास 
कहाँ तक हुआ है, यह उन्हें विदित नहीं है, फिर भी वे अपने विचारों को मेरे 
दिमाग में घुसाता चाहते हैं। फल यह होता है कि मेरे मन का विकास रुक जाता 
है। तुम किसी पौधे को ऐसी जमीन में नहीं उगा सकते, जो उसके उपयुक्त न 
हो। बालक अपने आप ही सीख लेता है। तुम तो उसे उसके ही मार्ग में आगे 
बढ़ने के लिए, सहायता मात्र दे सकते हो। तुम उसके लिए जो कर सकते हो, 
वह॒ कोई विधेयात्मक नहीं, वरन्‌ निषेधात्मक यानी विधघ्न-निवारण रूप हों 
सकता है। तुम उसके मार्ग की कठिनाइयों को दूर कर सकते हो, पर ज्ञान तो 
उसके अपने स्वभाव से ही उत्पन्न होता है। ज़मीन को कुछ पीली कर दो, जिससे 
अंकुर आसानी से फूट सके। उसके चारों ओर एक घेरा वना दो, सावधानी रखो 
कि कोई उसे नष्ट न कर डाले, पाला या बफ़ से उसका नाश न हो जाय। बस 
यहीं तुम्हारे कर्तव्य की इतिश्री हो जाती है। इससे अधिक और कुछ तुम नहीं 
कर सकते। शेष सब तो उसकी प्रकृति के भीतर से ही अभिव्यक्त होता है। 
यही बात बालक की शिक्षा के सम्बन्ध में भी है। बालक अपने को स्वयं ही शिक्षा 
देता है। तुम मेरी बातें सुनने आये हो । घर जाकर, तुमने जो यहाँ सीखा है तथा 
यहाँ आने के पूर्व तुम्हारे मन में जो था, उन दोनों का मिलान करो | तब तुमको पता 
रूगेगा कि यही बात तो तुमने भी सोची थी; मैंने तो कैवल उस बात को प्रकर्ट 
. मात्र किया है। मैं तुमको किसी बात की शिक्षा नहीं दे सकता। शिक्षा तो तुम 
स्वयं ही अपने को दोगे। मैं तो शायद तुमको अपने उस विचार के प्रकट करने 
में सहायता ही दे सक। 

उसी प्रकार, और उससे भी अधिक, धर्म-शिक्षा में मुझे अपना गुरु स्वयं ही 
बनना होगा। मेरे सिर में तरह तरह की निरर्थक बातें भर देने का मेरे पिता को 
क्या अधिकार है ? मेरे सिर में ऐसी बातों को भर देने का मेरे मालिक या समाज 
को क्या अधिकार है ? सम्भव है ये विचार अच्छे हों, पर मेरा मार्ग उनसे भिन्न 
हो सकता है। करोड़ों निर्बोध बालकों को शिक्षा के ग़लत तरीकों से विक्ृत किया 
जा रहा है। इससे होनेवाले भयंकर अनिष्ट पर विचार करो। कितनी ही ऐसी 
सुन्दर चीज़ें जो आगे चलकर सुन्दर आध्यात्मिक सत्यों के पुष्षों के रूप में प्रस्फुटित 
होतीं, उन्हें हमने वंशपरम्परागत घर्म, सामाजिक धर्म, राष्ट्रीय धर्म इत्यादि 
की भयंकर भावनाओं द्वारा कलिका-रूप में ही कुचल डाला है! सोचो तो सही, 
अभी भी तुम्हारे दिमाग में अपने बाल्य काल के घर्मं या अपने देश के धर्म के सम्बन्ध 
में कैसे केसे अन्धविश्वास भरे पड़े हैं, और उनसे कितना अनिष्ट हो रहा है एवं 
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हो सकता है। मनृष्य यह नहीं जानता कि उससे कितना अनिष्ट हो*संकता है। 
द प्रत्येक विचार या कार्य के पीछे कितनी प्रबल प्रसुप्तशक्ति है, उसे वह नहीं जानता । 
जहाँ देवताओं को क़दम रखने में डर लगता है, वहाँ मूर्ख लोग दौड़ पड़ते हैं-- 
यह उक्ति बहुत सच है। इस बात पर प्रारम्भ से ही ध्यान रखना चाहिए। और 
वह किसे तरह ? इष्ट में विश्वास के द्वारा। आदर बहुत से हैं। मुझे कोई अधि- 
कार नहीं कि मैं तुमको बताऊँ कि तुम्हारा आदर्श क्या होना चाहिए, या कि 
तुम्हारे गले जबरदस्ती कोई आदर्श मढ़ दूं। मेरा तो यह कर्तव्य होगा कि तुम्हारे 
सम्मुख मैं इन विभिन्न आदर्शों को रख दूँ, और तुमको अपनी प्रकृति के अनुसार 
जो आदशश सबसे अधिक अनुकूल जचे, उसे ही तुम ग्रहण करो और उसी 
ओर अनवरत प्रयत्तन करं।। वही तुम्हारा इष्ट' है, वही तुम्हारा विशेष 
आदश है। द 
इस तरह हम देखते हैं कि एक सामूहिक धर्म कभी नहीं हो सकता। धर्म 
का यथार्थ कार्य तो स्वयं अपने ही सोचने का विषय है। मेरी अपनी एक भावना 
है। मुझे उसको पवित्र और गुप्त रखना चाहिए, क्‍योंकि मैं जानता हूँ कि वही 
भावना तुम्हारी भी हो, यह आवश्यक नहीं है। दूसरी बात यह कि हर किसी- 
को मैं अपनी भावना के सम्बन्ध में बताकर क्षोभ क्‍यों फैलाऊँ ? दूसरे लोग आकर 
मुझसे लड़ेंगे। यदि मैं उन्हें अपने विचार न बताऊँ, तो वे मुझसे नहीं लड़ 
सकते। पर यदि मैं अपने विचार उन्हें बतलाता फिरूँगा, तो वे अवश्य मेरा 
विरोध करेंगे। अतः उनके विषय' में चर्चा करते फिरने से क्या लाभ ? इस दृष्ट' 
को गुप्त ही रखना चाहिए, क्योंकि यह तो तुम्हारे और ईश्वर के बीच की बात है। 
धर्म के सिद्धान्त सम्बन्धी अंशों का उपदेश साधारणतः जनता में दिया जा सकता 
है और सामुदायिक भी बनाया जा सकता है, पर उच्चतर धर्म सार्वजनिक 
रीति से प्रकट नहीं किया जा सकता। क्षण भर में ही मैं अपनी धामिक भावना 
तैयार नहीं कर सकता। इस पाखण्ड और नक़ल का भरता क्या परिणाम होगा। 
यह तो धर्म की हंसी उड़ाना है, घोर अधर्म है। फल वही होता है, जो तुम 
आजकल के गिरजाघरों में देखते हो। इस धार्मिक क़वायद को मनुष्य सहन कैसे 
कर पाता है। यह तो फ़ौजी छावनी के सिपाहियों का सा कार्य हुआ--हाथ 
उठाओ, घुटने टेको, किताब लो, सब कुछ यथायथ नियमित हो। पाँच मिनट 
भक्ति, पाँच मिनट ज्ञान-चर्चा, पाँच मिनट प्रार्थना--सब कुछ पूर्व निश्चित क्रम 
से हो। इस पाखंंड ने असली धर्मं को दूर भगा दिया है। चर्चों में सिद्धान्त, तत्त्वज्ञान 
इत्यादि का उपदेश इक्ष्छा भर हो, पर पूजा के विषय में, धर्म के यथार्थ व्याव- 
हारिक अंश के विषय में वेसा ही करना चाहिए, जैसा ईसा ने कहा है, जब तुम 
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प्राथना करो, तब अपने कमरे के अन्दर चले जाओ और जब दरवाज़ा बन्द कर 
लो, तब अपने पिता से प्रार्थना करो, जो ग॒प्त है। 

यही दृष्ट' का सिद्धान्त है। भिन्न भिन्न प्रकृतियों की आवश्यकता के अनसईी 
धर्म को व्यावहारिक बनाने का, दूंसरों के साथ के झगड़े के अवसरों को टालने 
का और धामिक जीवन में यथार्थ व्यावहारिक प्रगति करने का यही एक मार्ग 
है। पर मैं तुमको एक बात की चेतावनी देता हूँ कि मेरी बातों के अर्थ का अनर्थ 
करके तुम कहीं गुप्त सभाएँ न स्थापित कर लो । यदि शैतान हो, तो मैं उसकी तलाश 
किसी गुप्त सभा के कमरे में ही करूँगा। शैतान इन गुप्त सभाओं का विशेष आवि- 
ष्कार है। गुप्त सभाएँ स्थापित करना शैतान की कार्रवाई है। यह दष्ट' पवित्र 
है, गुप्त नहीं। किस अर्थ में ? तुमको अपने 'इष्ट' के विषय में दूसरों से क्‍यों नहीं 
कहना चाहिए ? इसलिए कि वह तुम्हारी निजी पवित्र वस्तु है। उससे दूसरों 
को सहायता शायद मिल जाय, पर यह तुमको कैसे मालम कि सहायता के बदले 
कहीं आधात न मिले ? सम्भव है, कोई मनुष्य ऐसी प्रकृति का हो कि वह साकार 
ईश्वर की पूजा या उपासना नहीं कर सकता, केवल निराकार ईश्वर--अपनी 
उच्चतम आत्मा---क्री ही उपासना कर सकता है। मान लो कि मैं उसे तुम लोगों 
के बीच ले आया और वह तुम लोगों को बताने रूगा कि कोई साकार ईव्वर'नहीं 
है, वरन्‌ तुममें और मुझमें जो आत्मा है, वही ईश्वर है। तब तो तुमको आघात 
पहुँचेगा। उसके विचार पवित्र हैं, पर गुप्त नहीं हैं। ऐसा कोई बड़ा धर्म या 
आचार्य नहीं हुआ, जिसने ईश्वर विषयक सत्यों का उपदेश देने के लिए गुप्त 
सभाएँ स्थापित की हों। भारत में ऐसी कोई गुप्त सभा नहीं है। ये तो पाश्चात्यों 
की कल्पनाएँ हैं, जिन्हें वे भारत पर लादना चाहते हैं। हम तो ऐसी बातें कभी 
जानते तक न थे। और भारत में गृप्त सभाएँ हों भी किसलिए ? यूरोप में तो 
मनुष्य को ऐसे धर्म के विषय॑ में एक शब्द तक उच्चारण करने की स्वतन्त्रता नहीं 
थी, जो चर्च के मत के अनुसार न हो। इस कारण उन बेचारों को पर्वतों में जाकर 
छिपकर गुप्त सभाएं करने के सिवाय दूसरा चारा ही न था। ऐसा किये बिना 
वे लोग अपने मन के अनुसार उपासना नहीं कर सकते थे। पर भारत में 
ऐसा समय कभी नहीं आया, जब दूसरों से भिन्न मत रखने के कारण किसी मनुष्य 
पर अत्याचार हुआ हो। गुप्त धामिक सभाओं की स्थापना से बढ़कर भयानक 
कृत्य कल्पना में नहीं छाया जा सकता। मैंने काफ़ी दुनिया देख ली है और मैं 
जानता हूँ कि इन गुप्त सभाओं से कैसे'कैसे अनिष्ट हुआ करते हैं और कितनी 
आसानी से ये सभाएँ विच्युत होकर प्रेम-सभा या भूत-सभा का रूप धारण कर 
लेती हैं, वहाँ जाकर किस प्रकार मनुष्य दूसरे पुरुष या स्त्रियों के चुंगल में पड़कर 
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नाचता है और विचार एवं कार्य के क्षेत्र में अपनी भावी उन्नति की सारी सम्भाव- 
नाएँ घूल में मिला डालता है। मेरी इन बातों से तुममें से कुछ लोग शायद अग्रसन्न 
हों, पर सच बात मुझे कहनी ही चाहिए। भले ही जीवन भर में मुझे केवल आधे 
दर्जन स्त्री-पुरुष ही अनुयायी मिलें, पर वे लोग सच्चे पुरुष और स्त्री हों, पवित्र और 
निष्ठावान हों। मुझे झुण्ड के झुण्ड अनुयायी नहीं चाहिए। झुण्डों से क्या लाभ ? 
संसार का इतिहास कुछ थोड़े दर्जन मनुष्यों से ही बना है। ऐसे मनुष्यों की गणना 
अँगुलियों पर की जा सकती है। बाक़ी लोग तो निकम्मे और शोरगुल मचाते- 
वाले ही थे। इन सब गृप्त सभाओं और पाखण्डों से पुरुष और स्त्री अपवित्र, 
दुर्बल और संकुचित बन जाते हैं। दुर्बलों की कोई इच्छा-शक्ति नहीं रहती और 
वे कभी काम नहीं कर सकते। अतः ऐसी चीजों से कोई वास्ता ही न रखो। ये 
सब गृप्त रूप में विषय-वासनाएँ हैं, मिथ्या रहस्य-प्रेम हैं। ज्यों ही ये तुम्हारे 
मन में प्रवेश करें, त्यों ही इतके सिर पर आघात करके इन्हें नष्ट कर देना चाहिए। 
किचित्‌ भी अपवित्रता के रहते मनुष्य धारमिक नहीं बन सकता। पीब-भरे घावों 
को गृलाब के फूलों से ढाँकने का प्रयत्न मत करो। क्‍या तुम समझते हो कि तुम 
ईश्वर को ठग सकते हो ? ईश्वर को कोई ठग नहीं सकता। मुझे सरल हृदय- 
वाला पुरुष या स्त्री दो; और है भगवन्‌ ! मुझे इन भूतों, उड़नेवाले देवदूतों 
और शैतानों से बचाओ। तुम सीधे-सादे साधारण मनुष्य -बनो। 

अन्य प्राणियों की तरह हममें भी सहज-ज्ञान है, जिसके कारण, बिना 
जाने ही, बिना इच्छा किये ही. हम यन्त्रवत्‌ अंगों का संचालन किया करते हैं। 
तत्पदचात्‌ हममें इससे एक उच्चतर प्रेरक शक्ति है, जिसे हम तरक॑-शक्ति कहते 
हैं, जिसके द्वारा बद्धि अनेक बातों को ग्रहण करके उनसे कोई निष्कर्ष निकालती 
है। फिर उससे भी उच्चतर रूप का एक और ज्ञान है, जिसे हम अन्तःप्रेरणा 
( 775/77200०7 ) कहते हैं, जो तक॑ नहीं करता और एक स्फ्रण में ही 
चीज़ों को जान जाता है। वही परमोच्च ज्ञान है। पर उसमें और सहज 
प्रेरणा में भेद किस तरह करोगे? यह बड़ा कठिन है। आजकल हर कोई 
आकर तुमसे अपने को प्रेरित कहता है और आध्यात्मिकता का दावा करता 
है। प्रश्न यह है कि हम दिव्य ज्ञान और धोखेबाज़ी को कैसे पहचानें ? प्रथमत:, 
दिव्य ज्ञान को युक्ति के विपरीत नहीं होना चाहिए। वृद्ध मनुष्य बालक 
के विपरीत नहीं हुआ करता | वह तो बालक का ही विकसित, प्रौढ़ या उन्नत रूप 
होता है। जिसे हम अन्त:प्रेरणा कहते हैं, वह युक्ति का ही प्रौढ़ या उन्नत रूप 
है। अन्तःस्फूति या दिव्य ज्ञान की प्राप्ति का मार्ग तकं-शक्ति में से होकर ही 
जाता है। हमारे अंगों का जो संचालन सहज-ज्ञान के कारण हुआ करता है, वह 
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तक-शक्ति के विपरीत वहीं रहता। सड़क पार करते समय गाड़ियों के घक्के से 
बचने के लिए तुम किस तरह सहज-ज्ञान से कार्य करते हो ! क्या तुम्हारा मन कहता 
है कि अपने शरीर को उस तरह बचाना मूखंता का काम था ? कभी नहीं कहता ! 
यथार्थ अन्तः:प्रेरणा (दिव्य ज्ञान) भी कभी तके-शक्ति की विरोधी नहीं होगी। 
जहाँ ऐसा हो, वहाँ दिव्य ज्ञान ही नहीं है। द्वितीयत:, ऐसी अन्त:प्रेरणा हर एक 
की भलाई का हेतु होती है, नाम या कीतति या व्यक्तिगत स्वार्थ का नहीं। वह तो 
सदा संसार की भलाई के लिए होगी और पूर्णतया निःस्वार्थ ही होगी। जब 
इन कसौटियों में वह ठीक ठीक उतरे, तब उसे अन्त:प्रेरणा मानने में कोई हानि 
नहीं। संसार की इस वर्तमान परिस्थिति में दस लाख में एक भी प्रेरित या 
दिव्यदर्शी नहीं है, यह स्मरण रखो । आज ऐसे बहुत ही कम लोग हैं। पर मैं 
आशा करता हूं कि उनकी संख्या बढ़ेगी और तुममें से प्रत्येक वैसा बन जायगा। 
हमने तो अभी धर्म का केवल खिलवाड़ मचा रखा है। अन्‍न्त:प्रेरणा की स्फ्‌ति 
होने पर ही हमें धर्म प्राप्त होने लगेगा। जैसे संत पॉल ने कहा है, अभी तो हमें 
मानो काँच के भीतर से घुंघला दिखायी दे रहा है, पर तब तो हम बिल्कुल 
आमने-सामने देखेंगे ।! किन्तु आज संसार में ऐसे छोग इने-गिने हैं, जो उस पद 
को पहुँच चुके हैं। फिर भी सम्भवतः आज के समान अन्त:प्रेरणा का झूठा दावा 
इतना अधिक और कभी नहीं हुआ था। ऐसा कहा जाता है कि स्त्रियों को 


 अन्तःस्फुरण की गक्तियाँ प्राप्त रहती हैं और पुरुष तकंशक्ति के द्वारा धीरे धीरे 


अपने को ऊपर ले जाते हैं। इन कोरी बातों में विश्वास मत करो, क्योंकि प्रेरित 
पुरुषों की संख्या उतनी ही होती है, जितनी स्त्रियों की; यद्यपि तरह तरह के 
प्रलाप, मूर्च्छा या स्तायु-रोग आदि पर स्त्रियों का दावा अधिक हो सकता है ! 
घोखेबाज़ों और जादूगरों का शिकार बनने की अपेक्षा नास्तिक रहकर मर जाना 
कहीं अच्छा है। तर्क-शक्ति तुम्हें उपयोग करने के लिए दी गयी है। तब यह 
दिखा दो कि तुमने उसका उचित उपयोग किया है। तभी तुम उच्चतर विषयों 
को ग्रहण कर सकोगे। 
हमें यह सदा स्मरण रखना चाहिए कि ईइ्वर प्रेमस्वरूप है। गंगा किनारे बस- 
कर जो पानी के लिए कुआँ खोदता है, वह मूर्ख नहीं तो और क्या है? हीरे की खान 
के समीप रहते हुए जो काँच की गोलियाँ ढंढ़ने में ही सारी ज़िन्दगी व्यतीत कर 
देता है, वह सचमुच मूर्ख ही है।' ईश्वर हीरों की खान है। हम सचमुच में मूर्ख 
हैं, जो भूत-प्रेतों और उसी तरह की अन्य निरथंक गप्पों के लिए ईश्वर का परित्याग 
करते हैं। यह एक रोग है, विकृृत कामना है। इससे मानव जाति का अधः- 
पतन हो जाता है। ये सब उद्श्रान्त कथाएँ स्तायुओं पर॑ अग्राकृतिक रूप से 
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क्‍ अत्यधिक दबाव पहुंचाती हैं और धीरे धीरे परन्तु निश्चित रूप से इन विषयों 
है हि से प्रेम रखनेवाली जाति को वीयेहीन बना देती हैं। ईश्वर, शुद्धता, पत्रित्र॒ता और 
5 ॥ घामिकता की बातें छोड़कर इन निरथ्थंक मूर्खता भरी बातों के पीछे दौड़ना घोर 
व पतन है। दूसरों के विचार को जान लेने के लिए उत्कण्ठित रहना ! यदि मैं 
वह लगातार पाँच मिनट दूसरों के विचारों को एक साथ जान लूँ, तो मैं तो पागल 
हो जाऊंगा। अतः शक्तिशाली बनो, उठो और प्रेमरूपी ईइवर की खोज करो। 
हे यही सर्वोच्च बल है। पवित्रता की शक्ति से बढ़कर और कौन सी शक्ित श्रेष्ठ 
| हो सकती है ? प्रेम और पवित्रता ही दुनिया के शासक हैं। ईश्वर का यह प्रेम 

बलहीनों द्वारा प्राप्य वस्तु नहीं है। अतः दुर्बछ मत बनो---शारीरिक, मानसिक, 
| 5 नेतिक और आध्यात्मिक किसी प्रकार से। केवल ईश्वर ही सत्य है। अन्य सब 
कुछ असत्य है। ईश्वर के लिए सभी वस्तुओं का त्याग कर देना चाहिए। सब कुछ 
.पि असार है, असारों का भी असार। केवरू ईइ्वर और ईश्वर की ही सेवा करो। 
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बेदान्त 
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बेदान्त द्डहान-१ 


(२५ मार्च, १८९६ ई० को हॉवं्ड विश्वविद्यालय की स्नातक दर्शन परिषद्‌ 
में दिया गया भाषण) 


भारत में सम्प्रति जितने दार्शनिक सम्प्रदाय हैं, वे सभी वेदान्त दर्शन के 
अन्तर्गत आते हैं। वेदान्त की कई प्रकार की व्याख्याएँ हुई हैं और मेरे विचार से 
वे सभी प्रगतिशील रही हैं। प्रारम्भ में व्याख्याएँ द्वैतववादी हुईं, अन्त में अद्वैत- 
वादी । वेदान्त का शाब्दिक अर्थ है वेद का अन्त'। वेद हिन्दुओं के आदि घर्म- 
ग्रंथ हैं। कभी कभी पादचात्य देशों में वेद! को केवल ऋचाएँं और कर्मकांड 
ही समझा जाता है। किन्तु अब इनको अधिक महत्त्व नहीं दिया जाता, और 
भारत में साधारणतः बेद शब्द से वेदान्त ही समझा जाता है। यहाँ के टीकाकार 
जब धर्मग्रंथों से कुछ उद्धत करना चाहते हैं, तो साधारणत: बे वेदान्त से ही 
उद्धृत करते हैं। ये लोग वेदान्त को श्रुति' कहते हैं। ऐसी बात नहीं हैं 
कि जो ग्रंथ वेदान्त के नाम से विख्यात हैं, उनकी रचना वैदिक कमेकाण्ड के बाद 
हुई। ईशोपनिषद्‌ जो यजुर्वेद का चालीसवाँ अध्याय है, वेदों के प्राचीनतम अंशों 





१: वेद दो अंशों में विभकत है---कर्मकाण्ड तथा ज्ञानकाण्ड। कर्मकाण्ड 
के अन्तर्गत ब्राह्मणों के प्रख्यात मन्त्र तथा अनुष्ठान आते हैं। जिन प्रंयों में अनु- 
ष्ठानादि से भिन्न आध्यात्मिक विषयों का विवरण है, उन्हें उपनिषद कहते हैं। 
उपनिषद्‌ ज्ञानकाण्ड के अन्तर्गत हैं। सभी उपनिषदों की रचना वेदों से पथक्‌ 
हुई हो, ऐसा नहीं है। कुछ उपनिषद्‌ तो ब्राह्मणों के अच्तर्गत हैं। कम से कम 
एक उपनिषद्‌ तो संहिता भाग या ऋचाओं के ही अन्तर्गत है। कभी कभी उपनिषद्‌ 
दाब्द उन ग्रन्थों के लिए भी प्रयुक्त होता है, जो बेद के अन्तर्गत नहीं हैं, जेसे गीता । 
किन्तु साधारणतः उपनिषद्‌ शब्द का प्रयोग वेदों के मध्य विकीर्ण दाशेनिक प्रकरणों 
के लिए ही होता है। इन दाइनिक प्रकरणों का संकलन हुआ है और उसे वेदान्त 
कहते हैं। 

आुर्ति' का अर्थ है जो सुना हुआ है।' यद्यपि श्रुति के अन्तर्गत समस्त 
बदिक साहित्य आ जाता है, फिर भी दीकाकार श्रुति शब्द का मुख्यतः उपनियदों 
के लिए ही प्रयोग करते हैं। ४ 























_ विवेकानन्द साहित्य द द््ढ 


में एक है। ऐसे भी उपनिषद्‌ हैं, जो ब्राह्मणों के अंश हैं। अन्य उपनिषद्‌' 
न तो ब्राह्मणों के, न वेद के अन्य भागों के ही अन्तर्गत हैं। किन्तु इससे यह नहीं 
समझना चाहिए कि वे वेद के अन्य भागों से पूर्णतः स्वतंत्र हैं। यह तो हम जानते 
हैं कि वेद के अनेक भाग सर्वथा अप्राप्य हैं तथा अनेक ब्राह्मण भी नष्ट हो चुके 
हैं। अतः यह संभव है कि जो उपनिषद्‌ अब स्वतंत्र ग्रंथ जैसे प्रतीत होते हैं, 
वे ब्राह्मणों के अन्तगंत रहे हों। ऐसे ब्राह्मण-ग्रंथ लुप्त हो गये हैं, मात्र उपनिषद्‌ 
अवशिष्ट हैं। इन उपनिषदों को आरण्यक भी कहते हैं। 
द व्यावहारिक रूप में वेदान्त ही हिन्दुओं का धर्मग्रंथ है। जितने भी आस्तिक 
दर्शन हैं, सभी इसीको अपना आधार मानते हैं। यदि उनके उद्देश्य के अनुकूल 
होता है, तो बौद्ध तथा जैन भी वेदान्त को प्रमाण मानकर उससे एक उद्धरण 
प्रस्तुत करते हैं। यद्यपि भारत के सभी आस्तिक दर्शन वेदों पर आधारित हैं, फिर 
भी उनके नाम भिन्न भिन्न हैं। अन्तिम दर्शन, जो व्यास का है, पूर्व प्रतिपादित 
दर्शनों की अपेक्षा वैदिक विचारों पर अधिक आधारित है। इसमें सांख्य और 
न्याय जैसे प्राचीन दर्शनों का वेदान्त के साथ यथासंभव सामंजस्य स्थापित करने 
का प्रयत्न किया गया है। इसलिए इसे विशेष रूप से वेदान्त कहा जाता है। आधु- 
निक भारतीयों के अनुसार व्यास-सूत्र ही वेदान्त देन का आधार माना जांता है। 
विभिन्न भाष्यकारों ने व्यास के सूत्रों की व्याख्या विभिन्न प्रकार से की है। सामान्यतः 
अभी भारत में तीन प्रकार के व्याख्याकार हैं। उनकी व्याख्याओं से तीन 


१. उपनिषदों की. संख्या १०८ मानी जाती है। निश्चित रूप से इनका 
समय-निर्धारण नहीं किया जा सकता। किन्तु यह तो निश्चित है कि वे बौद्ध मत 
से प्राचीन हैं। यह ठीक है कि कुछ गौण उपनिषदों में ऐसे निर्देश हैं, जिनसे उनके 
अर्वाचीन होने का संकेत मिलता है। किन्तु इससे यह नहीं सिद्ध होता कि वे 
उपनिषद्‌ अर्वाचीन हैं। संस्कृत साहित्य के प्राचौन मूल ग्रन्थों को सम्प्रदायवादी 
अपने अपने मतों की उत्कृष्टता स्थापित करने के लिए परिवर्तित करते 
रहे हैं। क्‍ द 

२. व्याख्याएँकई प्रकार की होती हैं--भाष्य, टीका, टिप्पणी, चुणिका आदि । 
भाष्य को छोड़ अन्य सबों में मूल प्रन्थ या उसके कठिन शब्दों की व्याख्या की जाती 
है। भाष्य सही अर्थ में व्याख्या नहीं है। इसमें मर ग्रन्थ के आप्षार पर एक 
विचार-पद्धति का स्पष्टीकरण किया जाता है। भाष्य का उद्देश्य शब्दों की व्याख्या 
नहीं, वरन्‌ किसी विचार-पद्धति का प्रतिषादत करता होता है।, भाष्यकार मूल 
ग्रन्थों को प्रमाण मानकर अपनी विचार-पद्धति को स्पष्ट करता है। 








अख्ख्क -"-- 





हद वेदान्त दर्शन (१) 


दार्शनिक पद्धतियों एवं सम्प्रदायों की उत्पत्ति हुई है--द्वैत, विशिष्टाह्त तथा 
अद्वेत। अधिकांश भारतीय द्वैत एवं विशिष्टाह्वेत के अनुयायी हैं। अद्गैतवादियों 
की संख्या अपेक्षाकृत कम है। मैं इन तीन सम्प्रदायों की विचार-पद्धतियों की चर्चा 
तुम्हारे सम्मुख करना चाहतः हँ। इसके पहले कि मैं ऐसा करूँ, मैं तुमको यह 
बतला देना चाहता हूँ कि इन तीनों वेदान्त दर्शनों की मनोवैज्ञानिक पद्धति सांख्य 
की मनोवैज्ञानिक पद्धति के समान ही है। सांख्य दर्शन का मनोविज्ञान न्याय एवं 
वैशेषिक दरशेनों के मनोविज्ञानों के सदूश : है। इनके मनोविज्ञानों में केवल 
गोण विषयों में भेद पाया जाता है। 

सभी वेदान्ती तीन बातों में एक मत हैं। ये सभी ईश्वर को, वेदों के श्रुत 
रूप को तथा सृष्टि-चक्र को मानते हैं। वेदों की चर्चा तो हम कर चुके हैं। सृष्टि 
सम्बन्धी मत इस प्रकार है। समस्त विश्व का जड़ पदार्थ आकाश नामक मूल 
जड़-सत्ता से उद्भूत हुआ है। गुरुत्वाकर्षण, आकर्षण या विकर्षण, जीवन आदि 
जितनी शक्तियाँ हैं, वे सभी आदि शक्ति प्राण से उद्भूत हुई हैं। आकाश पर प्राण 
का प्रभाव पड़ने से विश्व का ल्जन या प्रक्षेपण” होता है। सृष्टि के प्रारम्भ में 
आकाश स्थिर तथा अव्यक्त रहता है। बाद में पाण ज्यों ज्यों अधिकाधि + क्रियाशील 


वेदान्त की अनेक व्याख्याएँ हुई हैँ। इसके विचारों की अन्तिम अभिव्यक्ति 
व्यास के दाशेनिक सूत्रों में हुई है। वेदान्त सत का प्रामाणिक ग्रन्थ उत्तर मीमांसा 
है। उत्तर मोमांसा हिन्दू धर्मशास्त्र का सबसे अधिक प्रामाणिक ग्रन्थ है। कट्टर 
विरोधी घ्म-संप्रदायों ने भो विवश होकर व्यास की उक्तियों को अपनी विचार- 
पद्धति के साथ मिलाने का प्रयत्न किया है। अति प्राचीन काल में ही वेदान्त के 
व्याख्याकार तीन प्रसिद्ध हिन्दू सम्प्रदायों में विभक्त हो गये। इन सम्प्रदायों के 
नाम द्वत, विशिष्टादेत तथा अद्वत हैं। अति प्राचीन व्याख्याएँ तो शायद ल्प्त हो 
गयी हूं, किन्तु अर्वाचीन काल में बौद्ध धर्म के उत्थान के बाद शंकर, रामानुंज तथा 
मध्व ने उनका पुनरुद्धार किया है। शंकर ने अद्वेत को, रामानुज ने विशिष्टाहत 

को तथा सध्व ने द्वत को पुनः संस्थापित किया है। भारतीय सम्प्रदायों के पारस्परिक 
भेद का कारण उनकी विचार-पद्धति है। क्मानुष्ठान के बारे में उनमें कम भेद है, 
क्योंकि उनके धर्मशास्त्र का आधार एक ही है। 

१. अंग्रेज्ञी भाषा का क्रियेशार्नं (८०:८७४००) तथा संस्कृत का प्रक्षेपण 
((70[८८४ ») समाना्थक दाब्द हैं। भारत का कोई भी मत पादइचात्य देशों के उस 
सृष्टिवाद को नहीं मानता, जिसके अनुसार असत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति मानी जतती है। 
हम सृष्टि से जो अर्थ समझते हैं, वह उसीका प्रश्नेपण है, जो पहले से ही विद्यमान था। 





अव्सलअअल 
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होता है, त्यों त्यों अधिकाधिक स्थूल पदार्थ उत्पन्न होते जाते हैं, यर्था पेड़, पौधे, 
पशु, मनुष्य, नक्षत्र आदि। कालान्तर में सृष्टि की प्रगति समाप्त हो जाती है 





और प्रलय प्रारम्भ होता है। सभी पदार्थ सृक्ष्मातिसृक्ष्म रूपों को प्राप्त करते हुए 


मूलभूत आकाश एवं प्राण में परिवर्तित हो जाते हैं। तब नया सृष्टि-चक्र प्रारम्भ 
होता है। आकाश एवं प्राण के परे भी एक सत्ता है, जिसे महत्‌ कहते हैं। महत्‌ 
आकाश एवं प्राण का निर्माण नहीं करता, स्वयं उनका रूप घारण कर लेता है। 

अब मैं मन, आत्मा तथा ईहवर के सम्बन्ध में चर्चा करूँगा। सर्वेमान्य सांख्य 
दर्शन के अनुसार चाक्षुष प्रत्यक्ष के लिए चक्ष्‌ जैसे उपकरणों की आवश्यकता होती 
है। इन उपकरणों के पीछे चाक्षुष स्तायु-तंतु तथा उसके स्लायु-केन्द्र--दरशनेन्द्रिय 
हैं। ये बाह्य उपकरण नहीं हैं, फिर भी इनके बिना आँखें देख नहीं सकती | प्रत्यक्ष 
के लिए अन्य उपकरण की भी आवश्यकता होती है। इन्द्रिय के साथ मन का संयोग 
भी आवश्यक है। फिर बुद्धि से भी संवेदना का संयोग आवश्यक है, क्योंकि मन की 
वह शक्ति जिससे रूप निर्धारण करनेवाली प्रतिक्रिया उत्पन्न होती है, बुद्धि ही है। 
बुद्धि के कारण जब प्रतिक्रिया उत्पन्न होती है, तब साथ ही साथ बाह्य जगत्‌ तथा 
अहंकार प्रतिभासित हो उठते हैं। और तब इच्छा उत्पन्न होती है। मन के स्वरूप 
का वर्णन यहीं पूरा नहीं होता। जैसे प्रकाश के आनुक्रमिक संवेगों से रचित चित्र 
को सम्पूर्ण बनाने के लिए उसका किसी स्थिर आधार पर संघटित होना आवश्यक 
है, उसी प्रकार मन के लिए यह आवश्यक है कि उसके सभी प्रत्यय सम्मिलित 


हों और शरीर एंवं मन से अपेक्षाकृत अधिक स्थिर सत्ता पर उनका प्रक्षेपण हो। 


ऐसी स्थिर सत्ता को पुरुष या आत्मा कहते हैं। 


सांख्य दर्शन के अनुसार मन की प्रतिक्रियात्मक शक्ति, जिसे बुद्धि की संज्ञा 


दी जाती है, महत से उदभूत होती है। ऐसा कहा जा सकता है कि बुद्धि महत्‌ का 
परिवर्तित रूप है या उसकी अभिव्यक्ति है। महत्‌ स्पंदनशील बुद्धि में परिवर्तित 


. होता है। बुद्धि का एक अंश इन्द्रियों में तथा दूसरा अंश तन्मात्राओं में परिवर्तित 
हीता है। इन सबके संयोग से विश्व का निर्माण होता है। सांख्य के अनुसार महत्‌ 


के परे भी सत्‌ की एक अवस्था है, जिसे अव्यक्त कहते हैं। इस अवस्था में मन का 
अस्तित्व नहीं रहता, केवल इसके कारण विद्यमान रहते हैं। सत्‌ की इस अवस्था 
को प्रकृति भी कहते हैं। प्रकृति से पुरुष सतत भिन्न होता है। सांख्य के अनुसार 
पुरुष ही आत्मा है, जो निर्गुण तथा सर्वव्यापी होता है। पुरुष कर्ता नहीं, द्रष्टा मात्र 
है। पुरुष का स्वरूप समझाने के लिए स्फटिक का उदाहरण दिया जाता है. स्फट्रिक 


- स्वयं बिना रंग का होता है, किन्तु यदि किसी प्रकार का रंग उसके समीप रखा 


जाता है, तो वह उसी प्रकार के रंग में रँगा दीख पड़ता है। वेदान्ती सांख्य के 








आत्मा एवं जगत्‌ सम्बन्धी मतों को नहीं मानते। सांख्य के अनुसांर पुरुष एवं 
प्रकृति के बीच बड़ा पार्थक्य है। इस पार्थक्य को दूर करना आवश्यक है। सांख्य 
इसे दूर करना चाहता है, पर सफल नहीं होता। जब पुरुष वास्तव में रंगहीन है, 
तो उस पर प्रकृति का रंग कैसे चढ़ सकता है ? इसलिए वेदान्ती मौलिक स्तर पर 
ही यह मानते हैं कि पुरुष और प्रकृति अभिन्न हैं।' दतवादी भी यह स्वीकार 
करते हैं कि आत्मन्‌ या ईश्वर संसार का केवल निमित्त कारण ही नहीं, उपादान 
कारण भी है। किन्तु यथार्थ में वे ऐसा केवल कहते हैं। उनके कहने का अभिप्राय 
दूसरा होता है, क्योंकि उनके विचारों से जो सही परिणाम निकलते हैं, उनको 
वे स्वीकार नहीं करना चाहते। वे कहते हैं कि विश्व में तीन प्रकार की सत्ताएँ 
. हैं--ईइवर, आत्मा और प्रकृति। प्रकृति और आत्मा मानो ईश्वर का शरीर हैं। 
इस कारण यह कहा जा सकता है कि ईश्वर और प्रकृति अभिन्न हैं। किन्तु पार- 
मार्थिक दृष्टि से तो प्रकृति और आत्माओं में भिन्नता रह ही जाती है। सृष्टि-चक्त 
के प्रारम्भ होने पर वे व्यक्त रूप घारण करती हैं और जब सुष्टि-चक्र का अन्त 
होता है, तो वे सूक्ष्म रूप घारण कर लेती हैं और सूक्ष्मावस्था में ही रहती हैं। 
अद्दैत वेदान्ती आत्मा की इस व्याख्या को नहीं मानते और इनके मत का समर्थन 
तो प्रायः सभी उपनिषदों में पाया जाता है। उपनिषदों के आधार पर ही वे अपने 
दर्शन का प्रतिपादन करते हैं। सभी उपनिषदों का विषय एक है, उद्देश्य एक 
है--निम्नलिखित विचार को स्थापित करना: मिट्टी के एक टुकड़े के बारे में 
ज्ञान प्राप्त कर लेने से हम संसार की सभी मिट्टी के बारे में ज्ञान प्राप्त कर लेते हैं। 
इसी प्रकार अवश्य ऐसा कोई तत्त्व है, जिसको जान लेने से हम संसार की सभी 
वस्तुओं का ज्ञान प्राप्त कर ले सकते हैं। वह तत्त्व क्या है?” अद्वेतवादी समस्त 
विश्व को एक सामान्य रूप देना चाहते हैं, विश्व के एकमात्र तत्व को बतलाना चाहते 
हैं। उनका मूल सिद्धान्त यह है कि सारा विश्व एक है और एक ही सत्‌ नाना 


१. बेदान्त और सांख्य में परस्पर विरोध बहुत कम है। वेदान्त की ईइवर- 
कल्पना सांख्य की पुरुष-कल्पना से निकली है। सभी दर्शन सांख्य के मनोविशञान 
को मानते हैं। वेदान्त और सांख्य दोनों ही शाइवत पुरुष को मानते हैं। भेद केवल 
इतना है कि सांख्य अनेक पुरुषों को मानता है। सांख्य के अनुसार विश्व के अस्तित्व 
के लिए किसी अन्य सत्ता की आवश्यकता नहीं है। वेदान्त के अनुसार आत्मा 
एक है, जो अनेक जैसी प्रतिभासित होती है। इस एक विचार को छोड़कर वेदान्त 
के अन्य विचार तो प्रायः सांख्य पर ही आधारित हूँ। 

२. छान्दोग्योपनिषद्‌ ॥६।१४ ॥ 













































विवेकानन्द साहित्य ६८ 


रूपों में प्रतिभासित होता है। उनके अनुसार सांख्य की प्रकृति का अस्तित्व तो 
है, परन्तु प्रकृति ईश्वर से अभिन्न है। विश्व, मनुष्य, जीवात्मा तथा जितनी भी 
अन्य सत्ताएँ हैं, सभी सत्‌ के ही भिन्न भिन्न रूप हैं। मन तथा मह॒त्‌ उसी सतृ 
के व्यक्त रूप हैं। इस मत के विरोध में कहा जा सकता है कि यह तो सर्वेश्वरवाद 
(00707८ंं7 ) है। यह भी प्रइन उठ सकता है कि अपरिवर्तेनेशील सत्‌ 
( वेद/न्ती सत्‌ को ऐसा ही मानते हैं, क्योंकि जो निरपेक्ष है, वह अपरिवर्तंनशील 
है) परिवर्तनशील तथा नाशवान में कैसे परिवर्तित हो सकता है ? इस समस्या 
के समाधान में (अद्वेत) वेदान्ती विवर्तवाद के सिद्धान्त को प्रस्तुत करते हैं। सांख्य 
मतानुयायियों तथा द्वतवादियों के अनुसार समस्त विश्व प्रकृति से उद्भूत हुआ है। 
कुछ अद्गैतवादियों तथा कुछ द्वतवादियों के अनुसार सारा विश्व ईश्वर से उत्पन्न 
हुआ है। किन्तु शंकराचार्य के अनुयायियों के अनुसार (सही अर्थ में ये ही अद्वेत- 
वादी हैं) समस्त विश्व ब्रह्म का प्रातिभासिक रूप है। ब्रह्म विश्व का वास्तविक 
नहीं, केवल आभासी उपादान कारण है, इस सम्बन्ध में रज्जू और सर्प का प्रसिद्ध 
उदाहरण दिया जाता है। रज्जू सर्प जैसी आभासित होती है, वह वास्तव में 
सप नहीं है। उसका सर्प में परिवर्तन नहीं होता । इसी तरह सारा विश्व' वास्तव 
में सत्‌ है। सत्‌ का परिवर्तन नहीं होता। हम इसमें जितने भी परिवततेन पाते 
हैं, सभी आभास मात्र हैं। ये परिवर्तन देश, काल तथा निमित्त के कारण होते 
हैं; मनोवैज्ञानिक सिद्धान्त की दृष्टि से नाम-रूप के कारण होते हैं। नाम और 
रूप के द्वारा ही एक वस्तु का दूसरी वस्तु से भेद किया जाता है। अत: नाम और 
रूप ही उन वस्तुओं के भेद के कारण हैं। वास्तव में दोनों वस्तुएँ एक हैं। (अद्वेत) 
वेदान्तियों के अनुसार सत्‌ और जगत्‌ (777०7००४८०००) परस्पर भिन्न सत्ताएँ 
नहीं हैं। रज्जु का सर्प जैसा दीखना भ्रमात्मक है। भ्रम के समाप्त होने पर सर्प 
का दीखना भी समाप्त हो जाता है। अज्ञानवश् व्यक्ति जगत्‌ को देखत। है, ब्रह्म को 
नहीं। जब उसे ब्रह्म का ज्ञान होता है, तब उसके लिए जगत्‌ नहीं होता। अज्ञान, 
जिसे माया कहते हैं, जगत्‌ का कारण है, क्योंकि इसीके कारण निरपेक्ष अपरिवर्तेन- 
शील सत्‌ व्यक्त जगत के रूप में प्रतिभासित होता है। माया शून्य या असत्‌ नहीं 
हैं। यह सत्‌ भी नहीं है, क्योंकि निरपेक्ष अपरिवरतनशील तत्त्व ही एक मात्र सत्‌ है। 
पारमाथिक दृष्टि से तो माया को असत्‌ कहा जाना चाहिए, किन्तु इसे असत्‌ भी 
नहीं कहा जा सकता, क्योंकि तब तो इसके कारण जगत्‌ का प्रतिभासित होना भी 
संभव नहीं हो सकता। अतः यह न तो सत्‌ है, न असत्‌ है। वेदान्त में इसे 
अनिवंचनीय कहते हैं। यही जगत्‌ का यथार्थ कारण है। ब्रह्म उपादानं कारण 
है और माया नाम-रूप का कारण है। ब्रह्म ताना रूपों में परिवर्तित जैसा प्रति- 
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६९ बेदान्त दर्शन (१) 


भासित होता है। इस प्रकार अद्वैतियों के लिए जीवात्मा का स्वतंत्र अस्तित्व नहीं 
है। उनके अनुसार माया ही जीवात्मा के अस्तित्व का कारण है। पारमाथिक 
दृष्टि से उसका अपना कोई अस्तित्व नहीं है। इस प्रकार सत्ता यदि केवल एक 
है, तो यह कंसे संभव हो सकता है कि मैं एक पृथक्‌ सत्ता हूँ और तुम एक पृथक्‌ 
सत्ता हो ? यथा में हम लोग सभी एक हैं। हमारी द्वैत दृष्टि ही सभी अनिष्ट 
का कारण है। जभी मैं यह समझता हूँ कि मैं संसार से पृथक हूँ, तभी पहले 
भय उत्पन्न होता है और तब दुःख का अनुभव होता है। जहाँ व्यक्ति दूसरे से 
सुनता है, दूसरे को देखता है, वह अल्प है। जहाँ व्यक्ति दूसरे को देखता नहीं, 
दूसरे को सुनता नहीं, वह भूमा है; वह ब्रह्म है। भूमा में परम सुख है, अल्प में 
नहीं ? 

अद्वैत दर्शन के अनुसार परम तत्त्व के विघटन से सांस।रिक नाम-रूपों के प्रति- 
भासित होने के कारण मनुष्य का पारमाथिक स्वरूप छिप जाता है। पर उसमें 
वास्तविक परिवर्तन कदापि नहीं होता। निम्त से निम्न कीट में तथा उच्च से 
उच्च मनुष्य में एक ही आध्यात्मिक तत्त्व विद्यमान है। कीट निम्न कोटि का 
इसलिए है कि उसके देवत्व पर मायाजनित अध्यास अधिक रहता है। जिस पदा्थे 
में इस तरह का अध्यास सबसे कम रहता है, वह सबसे ऊँची कोटि का होता 
है। सभी वस्तुओं के पीछे उसी देवत्व का अस्तित्व है, और इसीसे नैतिकता का 
आधार प्रस्तुत होता है। दूसरों को कष्ट नहीं देना चाहिए। प्रत्येक व्यक्ति को 
अभिन्न समझकर उसके साथ प्रेम करना चाहिए, क्योंकि समस्त विश्व मौलिक 
स्तर पर एक है। दूसरे को कष्ट देना अपने आप को-कष्ट देना है। दूसरे के साथ 
प्रेम करना अपने आपसे प्रेम करना है। इसीसे अद्वैत नैतिकता का वह सिद्धान्त 
उद्भूत होता है, जिसका समाहार एक आत्मोत्सर्ग शब्द में किया गया है। अद्वेत- 
वादियों के अनुसार जीवात्मा ही दुःखों का कारण है। व्यक्ति-सीमित जीवात्मा 
के कारण मैं अपने को अन्य वस्तुओं से भिन्न समझता हूँ। अतः यही घृणा, ईर्ष्या, 
दुःख, संघर्ष आदि अनिष्टों का कारण है। इसके परिहार से सभी संघर्ष, सभी दुःख 
समाप्त हो जाते हैं। अतः इसका परिहार आवश्यक है। निम्न से निम्न सत्ताओं 
के लिए भी हमें अपने जीवन का उत्सर्ग करने को तत्पर रहना चाहिए। मनुष्य 
जब एक लघु कीट के लिए अपने जीवन तक का उत्सर्ग करने को तत्पर हो जाता है, 
तो वह पू्ण॑त्व को प्राप्त कर लेता है। अद्वैतवादियों के अनुसार पूर्णत्व ही जीवन 
का अभीष्ट है। मनृष्य जब उत्सर्ग के योग्य हो जाता है, तो उसके अज्ञानं का 


न्‍अनननगिनिननकनलन-ननननलन तन 


१. छान्दोग्योपनिबद्‌ ॥9२३-४।१॥ 

















आवरण दूर हो जाता है और वह अपने को पहचान लेता है। जीवन-काल में ही 
उसे यह अनुभव हो जाता है कि उसमें और संसार में कोई अन्तर नहीं है। कुछ 
समय के लिए तो ऐसे व्यक्ति के लिए जगत्‌ का नाश हो जाता है और वह समझ 
लेता है कि उसका वास्तविक स्वरूप क्या है। किन्तु जब तक उसके वर्तमान शरीर 
का कर्म अवशिष्ट रहत है, तब तक उसे जीवन घारण करते रहना पड़ता है। 
ऐसी स्थिति में अविद्या का आवरण तो नष्ट हो चुका रहता है, पर शरीर को कुछ 
अवधि के लिए रहना पड़ता है। इसे वेदान्ती जीवन्मुक्ति कहते हैं। मनुष्य 
मरीचिका को देखकर कुछ समय के लिए भ्रम में अवश्य पड़ जाता है, किन्तु एक 
दिन मरीचिका विलीन हो जाती है। बाद में मरीचिका के सम्मुख आने पर भी 
मनुष्य भ्रम में नहीं पड़ता। मरीचिका जब पहली बार घटित होती है, मनुष्य सत्य 
और मिथ्या में भेद नहीं कर सकता । किन्तु जब वह एक बार नष्ट हो जाती है, 
तब नेत्रादि इन्द्रियों के वर्तमान रहने के कारण मनुष्य उसे देखता तो है, पर उसके 
कारण भ्रम में नहीं पड़ता । अब तो उसे मरीचिका तथा वास्तविक जगत्‌ के भेद 
का ज्ञान प्राप्त रहता है। इसीलिए वह मरीचिका के कारण भ्रम में नहीं पड़ता। 
इस प्रकार अद्वैत वेदान्तियों के अनुसार व्यक्ति जब अपने आपका यथार्थ ज्ञान 
प्राप्त कर लेता है, तो उसके लिए संसार का मानो लोप हो जाता है। संसार का 
फिर से प्रत्यक्ष तो होता है, किन्तु अब वह दुखःमय नहीं रह जाता। जो संसार 
पहले दुःखमय कारागार था, अब वह स॑च्चिदानन्द हो जाता है। अद्गैत के अनुसार 
सच्चिदानन्द की अवस्था को प्राप्त करना ही जीवन का अभीष्ट है। 
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बेदान्त दहान-२ 


बेदान्ती कहता है कि मनुष्य न तो जन्म लेता है और न मरता या स्वर्ग जाता 
है। आत्मा के सम्बन्ध में पुनर्जन्म एक कल्पना मात्र है। पुस्तक के पन्ने उठने 
का उदाहरण लो। उलठ-पुलट पुस्तक में हो रही है, उलटनेवाले मनुष्य में नहीं। 
प्रत्येक आत्मा सर्वव्यापी है, तब वह कहाँ आ-जा सकती है? ये जन्म और मरण 
प्रकृति में होनेवाले परिवततंन हैं, जिन्हें हम प्रमादवश अपने में ही घटनेवाले परि- 
बर्तन समझ रहे 

पुनर्जन्म प्रकृति का क्रम-विकास तथा अन्तःस्थित परमात्मा की अभिव्यक्ति 
है। 

वेदान्त कहता है कि प्रत्येक जीवन अतीत का प्रतिफलस्वरूप है, और जब 
हम सम्पूर्ण अतीत पर दृष्टि डाल सकने में सक्षम हो सकेंगे, तब हम मुक्त हो 
जाय॑ँगे। मुक्त होने की इच्छा बचपन से ही धार्मिक प्रवृत्ति का रूप धारण कर लेती 
है। और कुछ वर्ष का समय मानो मानव की आँखों में सत्य को स्पष्ट कर देता है। 
यह जीवन छोड़ने के बाद जब मनुष्य दूसरे जन्म की प्रतीक्षा में रहता है, तब भी 
वह प्रपंचमय जगत्‌ के अन्तगंत ही है। 

आत्मा का हम इन दाब्दों में वर्णन करते हैं : इसे न तलवार काट सकती है 
न भाला छेद सकता है; न आग जला सकती है, न पाती घुला सकता है; यह 


 अविनाशी और सर्वेब्यापी है। अतएव इसके लिए रोना क्‍यों ? 


यदि यह अत्यन्त पतित रही है, तो कालक्रम से उन्नत बन जायगी। मूल 
सिद्धान्त यह है कि शाइवत मुक्ति पर सबका अधिकार है। उसे सभी अवश्य 
प्राप्त करेंगे। मोक्ष की इच्छा से प्रेरित होकर हमें प्रयत्न करना पड़ता है। मोक्ष 
की इच्छा को छोड़कर अन्य सभी इच्छाएं अ्रमात्मक हैं। वेदान्ती कहता है कि 
प्रत्येक शुभ कार्य इस मुक्ति की ही अभिव्यक्ति है। ु 

मैं यह नहीं मानता कि एक ऐसा भी समय आयेगा, जब संसार से समस्त 
अशभ लप्त हो जायगा। यह कैसे हो सकता है ? यह प्रवाह तो चलता ही रहेगा। 
जलराशि एक छोर से निकलती रहती है, पर देसरे छोर से जलसमृह आता भी 
रहता है। 

वेदान्त कहता है कि तुम पवित्र और पूर्ण हो। एक अवस्था ऐसी भी है, जो 
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कि पाप और पुण्य से परे है, और वही तुम्हारा प्रकृत स्वरूप है। वह अवस्था 
पुण्य से भी ऊंची है। पुण्य में भी भेद-ज्ञान है, किन्तु पाप से कम। 
हमारे यहाँ पाप विषयक कोई सिद्धान्त नहीं। हम तो उसे अज्ञान कहते हैं। 
जहाँ तक नीतिशास्त्र, अन्य' लोगों के प्रति व्यवहार आदि का सम्बन्ध है---- 
यह सब प्रपचमय जगत्‌ के अन्तर्गत है। सत्य तो यह है कि परमात्मा में अज्ञान 
जैसी किसी वस्तु के आरोप करने की बात सोची ही नहीं जा सकती । उसके 
सम्बन्ध में हम कहते हैं कि वह सत्‌-चित्‌-आनन्दस्वरूप है। उस अतीन्द्रिय, 
निरपेक्ष सत्ता को विचार और वाणी द्वारा व्यक्त करने का हमारा प्रत्येक प्रयत्न 
उसे इन्द्रियप्राह्म और सापेक्ष बना देगा, और इस तरह उसके वास्तविक स्वरूप 
को नष्ट कर देगा। 
एक बात हमें ध्यान में रखनी होगी, और वह यह कि इन्द्रियग्राह्म जगत्‌ 
में मैं ब्रह्म हैँ इस प्रकार का कथन नहीं किया जा सकता। यदि तुम इस ताम- 
रूपमय जगत्‌ में आबद्ध हो और साथ ही अपने को ब्रह्म होने का भी दावा करो, तो 
तुम्हें अनाचार करने से कौन रोक सकता है ? अतएव तुम्हारे ब्रह्म होने की बात 
इन्द्रियातीत जगत्‌ के विषय में ही लागू हो सकती है। यदि मैं ब्रह्म हूँ, तो इन्द्रिय- 
वृत्तियों से मैं परे हूँ और पाप कर ही नहीं सकता। निश्चय ही, नैतिकता मनुष्य 
का चरम लक्ष्य नहीं है, वह तो मोक्ष-प्राप्ति का साधन मात्र है। वेदान्त कहता 
है कि इस ब्रह्म-तत्त्व की अनुभूति का एक मार्ग योग” है। योग अपने आन्तरिक 
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मुक्तस्वभाव की अनुभूति से होता है, और इस अनुभूति के सामने सभी वस्तुएं 
पराभूत हो जाती हैं। नैतिकता और आचार सभी अपने सम्यक्‌ स्थान में विन्यस्त 
हो जाय॑ंगे। 

अद्वेत दर्शन के विरोध में जितनी भी आलोचनाएँ की गयी हैं, उन सबका 
सारांश यह है कि उससे इन्द्रिय-सुखों के भोग में बाधा पहुंचती है। हम ह्षेपृर्वक 
इस बात को स्वीकार करते हैं। 

वेदान्त दर्शन परम निराशावाद को लेकर प्रारम्भ होता है और उसकी समाप्ति 
होती है यथार्थ आशावाद में। हम ऐंद्रिक आशावाद को अस्वीकार करते हैं, परन्तु 
इन्द्रियातीत आत्मानुभूति पर आधारित सच्चे आशावाद को स्वीकार करते हैं। 
यथार्थ सुख इन्द्रियों में नहीं, इन्द्रियों से परे है, और प्रत्येक व्यक्ति में वह विद्यमान 
है। संसार में हम जो तथाकथित आश्ावाद देखते हैं, वह हमें इन्द्रियपरायण 
बनाकर विनाश की ओर ले जाता है। | 

हमारे दर्शन में निषेध (नेति-नेति) का बहुत बड़ा महत्त्व है। निषेधीकरण 
में वास्तविक आत्मा का अस्तित्व-बोध निहित है। ऐंद्रिक जगत्‌ को अस्वीकार 
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करते के दृष्टिकोण से वेदान्त निराशावादी है, पर इच्द्रियातीत सच्चे जगत को 
स्वीकार करने के दृष्टिकोण से वह आशावादी है। 

यद्यपि वेदान्त कहता है कि बुद्धि से भी परे कोई वस्तु है, तो भी वह मनुष्य 
की तके-शक्ति को उचित मान्यता प्रदान करता है--उसकी अवहेलना नहीं करता ; 
क्योंकि उस वस्तु की प्राप्ति का मार्ग बुद्धि से होकर ही जाता है। 

समस्त पुराने अंधविश्वासों को भगा देने के लिए हमें तक॑-बुद्धि की आवश्यकता 
है; और अन्त में जो बच रहता है, वही वेदान्त है। संस्क्रत में एक सुन्दर कविता 
है, जिसमें एक साधु पुरुष अपने आप से कहता है, मेरे मित्र, तू क्‍यों रोता है ! 
तेरे लिए न भय है, न मत्यु। तू क्‍यों रोता है? तेरे लिए कोई दूःख-कष्ट नहीं 
है, क्योंकि तू तो इस अनन्त नीलाकाश की भाँति स्वभावत: अपरिवतंनशील है। 


नील गगन के सामने रंग-बिरंगे बादल आते हैं, क्षण भर खेल करते हैं और फिर 


चले जाते हैं, पर आकाश ज्यों का त्यों ही रहता है।. तुझे भी केवल अज्ञानरूपी 
बादलों को भगा देना है।' 

हमें केवल द्वार खोलकर रास्ता साफ़ कर देना है। पानी अपने आप वेग से 
आकर भर जायगा, क्‍योंकि वह वहाँ पहले ही से विद्यमान है। 

मानव मन का अधिकांश चेतन एवं कुछ अंश अचेतन होता है, और उसके 
लिए चेतन से परे चले जाना सम्भव है। यथार्थ मनुष्य बन जाने पर ही हम तरक- 
बूद्धि से अतीत हो सकते हैं। उच्चतर' और निम्नतर' शब्दों का प्रयोग हम केवल 
प्रपंचमय जगत्‌ में ही कर सकते हैं। इनका अतीन्द्रिय जगत्‌ के विषय में प्रयोग 


करना सहज ही विरोधाभास है, क्योंकि वहाँ विभेद नहीं है। इस प्रपंचमय जगत 


में मनुष्य-योनि उच्चतम है। वेदान्ती कहता है कि मानव देवता से भी ऊँचा है। 
समस्त देवताओं को एक न एक दिन मरना ही होगा, और पुनः मनुष्य-जन्म लेना 
होगा---केवल मनृष्य शरीर में ही वे पूर्णत्व लाभ कर सकेंगे। 

यह सत्य है कि हम एक विचार-प्रणाली की--एक' मत या वाद की----सृष्टि 
करते हैं, किन्तु हमें यह मानना पड़ेगा कि वह पूर्ण नहीं है, क्योंकि सत्य सभी 
प्रणालियों से परे की चीज़ है। हम अपने उस मत की अन्य मतों से तुलना करने 
को तैयार हैं, और यह सिद्ध भी कर सकते हैं कि वही एकमात्र युक्तिसंगत 
मत हो सकता है; पर वह पूर्ण नहीं है, क्योंकि-युक्ति स्वयं अपूर्ण है। तो भी, 
वही एकमात्र युक्तिसंगत विचार-प्रणाली है, जिसकी धारणा मानव मन कर 
सकता है। द 

यह कुछ अंझों में सत्य है कि किसी भी मत के परिपुष्ट होने के लिए उसका 
प्रचार होता चाहिए। किसी भी मत का उतना प्रचार नही हुआ, जितना कि वेदान्त 
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का। अभी भी दिक्षा व्यक्तिगत सम्पर्क द्वारा ही होती है। बहुत सा पढ़ लेने से 
ही मनुष्य' का निर्माण नहीं होता। जितने भी यथार्थ मनुष्य हो चुके हैं, वे सब 
व्यक्तिगत सम्पर्क द्वारा ही बने थे। यह सत्य है कि ऐसे यथार्थ मनुष्य बहुत कम 
संख्या में हैं, पर उनकी संख्या बढ़ेगी । तो भी, यह विश्वास नहीं किया जा सकता 
कि एक ऐसा भी दिन आयेगा, जब हम सबके सब दार्शनिक बन जायेंगे। हमारा 
इस बात में विश्वास नहीं कि कभी ऐसा समय आयेगा, जब केवल सुख ही सुख 
रहेगा और दुःख का सर्वथा अभाव हो जायगा। 

हमारे जीवन में कुछ क्षण ऐसे आते हैं, जब हमें परमानन्द की झलक मिल 
जाती है, और उस समय हम न कुछ लेना चाहते हैं, न देना--उस महदानन्द की 
अनुभूति की अवस्था में हम उस आनन्द को छोड़ और कुछ भी अनुभव नहीं करते । 
पर ये क्षण लुप्त हो जाते हैं और पुनः हम विश्व के प्रपंच को अपने सामने चलते- 
फिरते देखते हैं। हम जानते हैं कि यह सब सभी वस्तुओं के आधा रस्व॒स्प ईइ्वर 
पर चित्रित रंग-बिरंगी पच्चीकारी मात्र है। 

वेदान्त शिक्षा देता है कि निर्वाण-लाभ यहीं और अभी हो सकता है, उसके 
लिए हमें मृत्यु की प्रतीक्षा करने की आवश्यकता नहीं। निर्वाण का अर्थ है 
आत्म-साक्षात्कार कर लेनां; और यदि एक बार भी, वह चाहे क्षण भर के लिए 
ही क्‍यों न हो, हमें यह अवस्था ब्राप्त हो गयी, तो फिर कभी भी हम व्यक्तित्व की 
अ्रांति से विमोहित न हो सकेंगे। हमारे चक्षु हैं, अत: हम प्रतीयमान वस्तु को ही 
देखते हैं, पर हमने इसके वास्तविक स्वरूप को जान लिया है और हमें सदेव यह 
ज्ञान रहता है कि वह है क्या; हमने उसके 'गस्तविक स्वरूप को जान लिया है। 
यह वह आवरण है, जिसने अपरिणामी आत्मा को ढक रखा है। आवरण खुल 
जाता है और तब हम इसके पीछे अवस्थित आत्मा को देख पाते हैं। सभी परिवर्तन 
या परिणाम आवरण में ही होते हैं। साधु पुरुष में यह आवरण इतना महीन होता 
है कि उसमें आत्मा की हमें स्पष्ट झकक दिखायी पड़ती है; पर पापी में यह आवरण 
इतना मोटा होता है कि हम इस सत्य में संशय करने लग जाते हैं कि पापी के पीछे 
भी वही आत्मा है, जो साधु पुरुष के पीछे विद्यमान है। जब सम्पूर्ण आवरण हट 
जाता है, तब हम देखने लगते हैं कि वास्तव में आवरण का अस्तित्व किसी काल 
में नहीं था--हम सदैव आत्मा ही थे, अन्य कुछ भी नहीं ; यहाँ तक कि आवरण 
की बात ही भूल जाती है। द 

जीवन में इस विभेद के दो चरण हैं: पहला तो यह कि जो मनुष्य आत्मज्ञानी 
है, उस पर किसी भी बात का प्रभाव नहीं पड़ता और दूसरे, ऐसा ही मनुष्य संसार 
का हित कर सकता है। केवल-वही मनुष्य परोपकार का वास्तविक उद्देश्य समझ 
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सकता है, क्योंकि वह जानता है कि ब्रह्म-व्यतिरिक्त अन्य कुछ है ही नहीं । 
इस उद्देश्य को हम अहंवादिता नहीं कह सकते, क्योंकि ऐसा होने से तो उसमें 
भेद-ज्ञान आ जायगा। यही एकमात्र तिःस्वार्थपरता है। इस अवस्था में व्यक्ति 
का बोध नहीं होता, सर्वगत आत्मा का बोध होता है। प्रेम और सहानुभूति का 
प्रत्येक कार्य इसी सर्वव्यापी तत्त्व की पुष्टि करता है। 'ैं नहीं, तू।' दाशेनिक ढंग 
से इसे यों कह सकते हैं कि दूसरों की सहायता इसलिए करो कि तुम उसमें और 
वह तुममें है। केवल सच्चा वेदान्ती ही बिना किसी दुःख या हिंचकिचाहट के दूसरे 
के लिए अपना जीवन दे सकता है, क्योंकि वह जानता है कि वह अमर है। जब 
तक संसार में एक कीड़ा भी जीवित है, तब तक वह जीता है; जब तक खाने- 
वाला एक भी मुँह है, तब तक वह खाता है। अतः, वह दूसरों का हित करता जाता 
है; और शरीर-रक्षा के इन आधुनिक विचारों की तनिक भी परवाह नहीं करता। 
जब मनृष्य इस त्याग की अवस्था में आरूढ़ हो जाता है, तब वह नतिक संघषे के 
--समस्त वस्तुओं के परे चला जाता है। तब, वह महापंडित, गाय, कुत्ते और 
घृणित से घृणित पदार्थों में विद्वान, गाय, कुत्ता या घुणित पदार्थ नहीं देखता, किन्तु 
सर्वभूतों में उसी देवत्व का प्रकाश देखता हैं। केवल वही सुखी है। और 
जिसने इस एकत्व का अनुभव कर लिया है, उसने इस जीवन में ही संसार पर 
विजय प्राप्त कर छी है। परमात्मा पवितन्न है; अतः ऐसा व्यक्ति परमात्मा में 
अवस्थित कहा जाता है। ईसा मसीह ने कहा है, मैं अब्नाहम' के भी पहले से हूँ ।' 
इसका अर्थ यह है कि ईसा और उनकी तरह के अन्य लोग मुक्त आत्माएँ हूँ। 
ईसा ने पूर्व कर्मो से बाध्य होकर मनुष्य-शरीर ग्रहण नहीं किया, किन्तु केवल मानव . 
जाति का हित करने के लिए उन्होंने नर-देह घारण की। यह बात नहीं है कि 
मुक्त होने पर मनुष्य कम करना छोड़ दे और निर्जीव मिट्टी का ढेर बन जाय, 
प्रत्युत्‌ वह अन्य लोगों की अपेक्षा अधिक कर्मशील होता है, क्योंकि अन्य लोग तो 
केवल बाध्य होकर कर्म करते हैं, पर वह स्वतंत्र होकर । 

यदि हम ईश्वर से अभिन्न हैं, तो क्या हमारा पृथक्‌ व्यक्तित्व नहीं है? हाँ, 
है, और वह है ईश्वर। हमारा व्यक्तित्व ईश्वर ही है। अभी तुम अपना जो 
व्यक्तित्व देख रहे हो, वह तुम्हारा यथार्थ व्यक्तित्व नहीं--तुम यथार्थ व्यक्तित्व 
की ओर अग्रसर हो रहे हो। इंडिविजुअल्टी' (व्यक्तित्व) का अर्थ है जिसका 
'डिवीज़न' (विभाजन) न हो सके। तुम वर्तमान व्यक्तित्व को अ्प्रक्तित्व कैसे 
कह सकते हो ”? अभी तुम एक तरह से सोच रहे हो, घण्टे भर बाद कुछ दूसरी 


|अड कन ती वनणनय-नन-पनननिनननलीन कमान पल दिया किन ना न न जननाननिनाननीनान पियगी नमन 


१. यहुद्दियों का एक पूर्वपुरुष। 
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तरह से चिन्ता करने लगते हो, और दो घण्टे बाद कुछ तीसरी ही तरह से | व्यक्तित्व 
तो वह है, जो बदलता नहीं--वहू समस्त वस्तुओं से परे है, अपरिणामी है। 
यदि यह वर्तमान स्थिति ही चिरकालू तक बनी रहे, तो यह बड़ी ही भयावक बात 
होगी; क्योंकि तब तो चोर या दुष्ट सदैव चोर या दुष्ट ही बना रहेगा। यदि किसी 
बच्चे की मृत्यु हो जाय, तो वह सदा बच्चा ही बना रहेगा। यथार्थ व्यक्तित्व वह 
है, जिसमें कभी भी परिवर्तन नहीं होता, और न होगा--और वह है अन्तःस्थित 
परमात्मा । 

वेदान्त वह विशाल सागर है, जिसके वक्ष पर युद्ध8पोत और साधारण वड़ा 
दोनों पास पास रह सकते हैं। वेदात्त में यथार्थ योगी, मूर्तिपुजक, तास्तिक इन 
सभी के लिए पास पास रहने को स्थान है। इतना ही नहीं, वेदान्त-सागर में 
हिन्दू, मुसलमान, ईसाई या पारसी सभी एक हैं--सभी उस सर्वशक्तिमान परमात्मा 


की सनन्‍्तान हैं। 





क्या वेदान्त भावी युग का धर्म होगा ? 
(सैन फ्रान्सिस्को में ८ अप्रैल, १९०० ई० को दिया गया भाषण) 


इधर लगभग महीने भर मेरे व्याख्यानों में उपस्थित रहने से तुम लोगों को अब 
तक वेदान्त दर्शन के आधारभूत सिद्धान्तों का थोड़ा-बहुत परिचय मिल-चुका होगा। 
संसार भर में प्राचीनतम धर्म-दर्शन है वेदान्त, लेकिन वह लोकप्रिय हुआ है, ऐसा 
कदापि नहीं कहा जा सकता। इसलिए क्या वेदान्त भावी युग का धर्म हीगा?' 
इस प्रश्न का उत्तर दे सकना बड़ा कठिन है। 

मैं यह पहले ही बता दूँ कि अधिकांश मानवता कभी इसे अपना धर्म मानेगी, 
इसका मैं अनुमान नहीं छगा पाता। क्या संयुक्त राज्य अमेरिका जैसे एक समग्र 
राष्ट्र को वह कभी प्रभावित कर सकेगा ? शायद वह कर सके ! जो भी हो, आज 
की संध्या का प्रतिपाद्य विषय यही रहेगा। 

वेदान्त क्या नहीं है, इससे आरम्भ कर, वेदान्त क्‍या है, इसका परिचय दूँगा। 
लेकिन यह याद रखो कि निरपेक्ष सिद्धान्तों पर ज़ोर देने के साथ साथ वेदान्त का 
किसी अन्य विचारधारा से विरोध नहीं है। हाँ, मौलिक सिद्धान्तों का जहाँ तक 
सम्बन्ध हे, उसका किसीसे समझौता या अपने सत्य पक्ष का त्याग सम्भव 
नहीं है। | 

तुम सबको मालूम है कि धर्म के निर्माण के लिए कुछ उपादान आवश्यक होते 
हैं। इनमें ग्रंथ का स्थान सर्वोपरि है। ग्रंथ की शक्ति अद्भुत है। कारण जो भी 
हों, ग्रंथ मानवीय श्रद्धा के श्रुव केन्द्र हैं। आज के जीवित धर्मों में ऐसा कोई भी 
नहीं है, जिसका अपना ग्रंथ न हो। तर्कवाद और लूंबी-चौड़ी बातों के बावजूद 
मानवता ग्रंथों से चिपकी हुईं है। आपके देश में ही ग्रंथरहित धर्म के प्रचार का 
सारा प्रयास विफल हुआ है। भारत में सम्प्रदायों का आरम्भ तो सफलतापुर्वक 
हो जाता है, किन्तु कुछ ही वर्षो में वे इसलिए दिवंगत हो जाते हैं कि उनके पीछे 
कोई ग्रंथ नहीं होता। यही अन्य देशों में होता है। 

एकत्ववादी (७४र४०४०४ ) आन्दोलन के उत्थान और पतन के इतिहास 
को लो। वह तुम्हारे राष्ट्र के सर्वोच्च चिन्तन का प्रतीक है। मेथाडिस्ट 
(१४८८४०१४४८), बैप्टिस्ट (8905४) और इतर ईसाई सम्प्रदायों की भाँति उसका 
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प्रचार क्‍यों नहीं हो सका ? कारण स्पष्ट है। उसका अपनी कोई ग्रंथ न था। 
ठीक विपरीत यहूदियों को देखों। मुट्ठी भर लोग, हर राष्ट्र से खदेड़े जाकर भी 
संघटित हैं, क्योंकि उनका अपना धर्मग्रंथ हैं। पारसियों को लो, दुनिया भर में 
वे केवल एक लाख ही होंगे। जैन सम्प्रदाय के अनुयायी भारत में दस ही लाख रह 
गये हैं। क्या तुम जानते हो कि ये थोड़े से पारसी और जैनी केवल अपने धर्मग्रंथों 
की बदौलत ही जीवित हैं? आज जितने भी जीवित घर्म हैं, उनमें से प्रत्येक 
का अपना स्वतंत्र धर्मग्रंथ है। 

घर्में की दूसरी आवश्यकता है व्यक्तिविशेष के प्रति एज्य भाव। यह विशिष्ट 
व्यक्ति विश्व के स्वामी या महान्‌ उपदेशक के रूप में पूजा जाता है। मनुष्य के लिए 
किसी देहधारी मानव की उपासना करना अनिवार्य है। कोई अवतारी पुरुष, 
पैरम्बर या महान्‌ नेता मानव को चाहिए ही। सारे धर्मों में आज यही बात दिखायी 
पड़ेगी। हिंदू और ईसाई धर्मों में अवतार की मान्यता है। बौद्ध, इस्लाम, यहूदी 
आदि धर्मों में पैशम्बर को गौरवपूर्ण स्थान प्रोप्त है। लेकिन लक्ष्य सबका समान 
है---उनकी पुजा-भावना किसी व्यक्ति या व्यक्ति समुदाय पर केच्द्रित है। 

घर्म की तीसरी आवश्यकता यह है कि सबलू और आत्मविश्वासयुक्त 
होने के लिए उसे केवल अपने को ही सत्य मानना चाहिए। अन्यथा जन-समाज 
पर उसका प्रश्नाव नहीं के बराबर होगा। 

उदारवादिता (7/9०८७757) मानव मन में धर्मान्धता को जगा नहीं 
पाती, स्वयं अपने को छोड़कर किसी अन्य -के प्रति शत्रुता का भाव. नहीं जगा 
सकती, अतः वह मर जाती है। इसीलिए उदारता को बार बार पराभूत होना 
पड़ेगा। उसका प्रभाव भी इने-गिनों तक सीमित रहता है। इसका कारण भी 
स्पष्ट है। उदारवादिता हमें स्वार्थरहित बनाने की चेष्टा करती है। लेकिन 
हम निःस्वार्थी नहीं होना चाहते। उससे कोई तात्कालिक लाभ नहीं होता। 
ः स्वार्थी बने रहने में ही हमारा अधिक हित है। जब हम गरीब या साधनहीन होते 
हैं, हम उदारता की हामी भरते हैं। घन और शक्ति-संचय के क्षण से ही हम 
अतीव अनुदार हो जाते हैं। ग़रीब जनतंत्रवादी होता है। धनी बनते ही वह 
सामन्‍्त बन जाता है। मानव-स्वभाव की यही प्रवृत्ति घर्मक्षेत्र में भी दिखायी 
पड़ती है। क्‍ 

किसी पेग़म्बर का आविर्भाव होता है। वह अपने अनुयायियों को हर तरह 
के पुरस्कारों का वचन और अनुसरण न' करनेवालों को चिरन्तन नरक की धमकी 
देता है। और इस प्रकार वह अपने पंथ का प्रचार करता है। वर्तमान सारे 
प्रचारशील धर्म घोर कट्टरपंथी हैं। कोई सम्प्रदाय अन्य सम्प्रदायों से जितनी 








७९. क्या वेदान्त भावी युग का धर्म होगा ? 


घृणा करेगा, उतना ही वह सफल होगा और अपने अनुयायियों की संख्या उत्तरोत्तर 
बढ़ाता जावगा। संसार के अधिकतर भागों में भ्रमण करने के उपरान्त और विविध 
जातियों के मध्य रहने एवं विश्व की वर्तमान स्थिति को ध्यान में रखते हुए मैं इसी 
निष्कर्ष पर पहुँचा हूँ कि विश्ववन्धुत्व के सम्बन्ध में इतनी बातें होते रहने पर भी 
प्रस्तुत स्थिति चलती ही रहेगी । 

वेदान्त इनमें से किसी पर भी विश्वास नहीं करता। उसकी सबसे मौलिक 
कठिनाई यही है कि किसी ग्रंथ पर उसकी आस्था नहीं है। एक ग्रंथ का दूसरे 
पर अधिकार उसे मान्य नहीं। कोई भी ग्रंथ ईश्वर, जीव, परम तत्त्व आदि 
सम्बन्धी सभी सत्यों का आश्रय हो सकता है, इस दावे का वह प्रबल विरोध करता 
है। ठुममें से जिन्होंने उपनिषद्‌ पढ़े हैं, उन्हें माछूम होगा कि उनकी बार बार 
यही घोषणा है--वायमसात्मा प्रबचनेत लम्यों, न मेघया (इस आत्मा को प्रवचन से 
अथवा बुद्धि से प्राप्त नहीं. किया जा सकता) । 

दूसरे, वह व्यक्तिविज्लेष की आराधना को और भी अधिक अगश्माह्य मानता है।. 
तुममें से वेदान्त के विद्यार्थी---वेदान्त से आध्य' उपनिषद्‌ हैं--जानते हैं कि 
केवल यही धर्म किसी व्यक्तितविशेष से चिपका नहीं है। कोई भी एक स्त्री या 
पुरुष वेदांतियों की आराधना का पात्र नहीं बन सका है। यह सम्भव भी तनहीं। कोई 
मानव किसी एज्ञी या कीट की अपेक्षा अधिक पूज्य नहीं होता । हम सब भाई हैं। 
अन्तर केवल परिमाण का है। जो क्षुद्र कीट है, बिल्कुल वही मैं भी हूँ। इस प्रकार 
तुम देखते हो कि वेदान्त में, किसी व्यक्ति का हमारे आगे खड़ा होता, और हम सबका . 
उसकी आराधना करना, उसका हमें घसीटते हुए आगे बढ़ाना और हमारा उद्धार 
करना, इसकी सम्भावना ही नहीं है। वेदान्त आपको यह सब नहीं देता। कोई 
ग्रंथ नहीं, पूजा के छिए कोई व्यक्षित नहीं, कुछ भी नहीं। 

इससे भी अधिक ऋटठिनता ईव्वर सम्बन्धी है। इस देश में तुम जनतंत्रवादी 
रहना चाहते हो ? वेदान्त जनतंत्रीय ईश्वर का ही उपदेश करता है। 

तुम्हारी सरकार है; पर सरकार व्यक्ति-निरपेक्ष है। तुम्हारी कोई तानाशाही 
सरकार नहीं, फिर भी दुनिया के किसी भी राजतंत्र की अपेक्षा अधिक शक्तिशाली _ 
है। शायद यह कोई भी नहीं समझ पाता कि यथार्थ शक्ति, यथार्थ जीवन एवं वास्त- 
विक बल अदृश्य, निरपेक्ष तथा शून्य सत्ता में छिपे हैं। दूसरों से अलग मात्र व्यक्ति 
की हैसियत से तुम्हारी कोई सत्ता नहीं, लेकिन स्वशासित राष्ट्र की अवैयक्तिक 
इकाई के रूप में तुम अतीव वरूशाली हो। शासन-व्यवस्था में सम्मिलित सदस्य- 
समूह के नाते तो महान्‌ शक्तिशाली हो।' किन्तु यथार्थतः यह शक्ति है कहाँ ? 
हर व्यक्ति ही वह शक्ति है। कोई राजा नहीं। मैं सबको समान देखता हूँ। 

























































विवेकानन्द साहित्य हरे 


किसी के सामने मुझे टोपी उतारना या सिर झुकाना नहीं पड़ा है। फिर भी हर 
व्यक्ति में अद्भुत शक्ति छिपी हुई है। 

वेदान्त पूर्णहूपेण यही है। उसका ईश्वर, सर्वेथा सबसे दूर, एक ऊँचे सिहासन 
पर विराजनेवाला महाराजा नहीं। ऐसे लोग भी हैं, जो अपना ईश्वर उसी रूप 
में देखना चाहते हैं, जिससे सभी भयभीत हों और जिसको प्रसन्न रखा जाय। वे 
उसके सामने दीप जलाते हैं और नाक रगड़ते हैं। वे एक राजा से शासित होना 
चाहते हैं और यहाँ की भाँति स्वर्ग में भी शासित होने की बात पर विश्वास रखते 
हैं। कम से कम इस राष्ट्र से तो राजा मिट ही गया है। अब स्वर्ग का राजा है 
कहाँ ? केवल वहीं जहाँ लौकिर्क॑ राजा है। इस देश में राजा भ्रत्येक मनुष्य में 
निहित हो गया हैं। यहाँ तुम सब लोग राजा हो। यही वेदान्त का भी ध्येय है। 
तुम सब ईइवर हो। केवल एक ईश्वर पर्याप्त नहीं। वेदान्त का अभिमत है, तुम 
सब ईरवर हो। 
... इससे वेदान्त की कठिनाई और भी बढ़ जाती है। वह ईश्वर की पुरानी 
धारणा का प्रतिपादन करता ही नहीं। सुरलोक में रहकर हमारी अनुमति के 
बिना ही संसार की गतिविधि का आयोजन करनेदाले, अपनी लीला के लिए शून्य 
से हमारा सर्जन करनेवाले और निज परितोष के लिए हमें आपद्ग्रस्त करनेवाले 
ईदवर की जगह वेदान्त सर्वान्तर्यामी, सर्वव्यापक ईश्वर का निरूपण करता है। 
इस राष्ट्र से तो राजराजेश्वर की विदाई हो चुकी है। लेकिन वेदान्त से तो स्व 
का साम्राज्य सहस्रों वर्ष पूर्व ही लुप्त हो गया था। द 
भारत लौकिक परम भट्टारक का परित्याग नहीं कर सकता। इसी कारण 
वेदान्त भारत का धर्म नहीं हो सकता। जनतंत्र के कारण वेदान्त इस राष्ट्र का धर्म 
हो सकता है, परन्तु यह उसी हालत में सम्भव है जब तुम दिमाग में धुँधली 
विचारधाराओं एवं अन्धविश्वासोंवाले मनुष्य न बनकर उसे भरी भाँति समझ 
सको और समझो, जब तुम सच्चे स्त्री-पुरुष बनो और जब तुम सच्चे अर्थों में 
आध्यात्मिक बनो, क्योंकि वेदान्त केवल अध्यात्म का ही विषय है। 

स्वरगंस्थ ईश्वर की धारणा क्‍या है? भौतिकवाद। ईश्वरीय अनन्त तत्त्व 
जो हम सबमें समाविष्ट है, वेदान्त की धारणा है। बादलों के ऊपर विराजनेवाला 
ईइवर ! इसकी निरी ईशतिरस्कारिता पर विचार करो। यह भौतिकवाद है, 
कोरा भौतिकवाद ! यदि शिशु ऐसा सोचें तो कोई बात नहीं। लेकिन परिपक्व 
बुद्धिवाले ऐसी बातों की शिक्षा देने छंग्ें, तो यह अत्यधिक अरुचिकर है--पही 
उसका फल होता है। यह सब कुछ जड़ है, देह-भाव है, स्थूल भाव है, इन्द्रियगोचर 
विषय है| उसका प्रत्येक अंश मिट्टी है, कोरी मिट्टी है। यह भी कोई धर्म है! 


न मनन ज मल सकी 
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< १ क्‍ क्या वेदान्त भावी युग का धर्म होगा ? 


अफ्रीका के मम्बो-फ़म्बो 'धर्म' की भाँति यह कोई धर्म नहीं है। ईश्वर आत्मा है 
और आत्मा एवं सत्य के द्वारा ही उसकी उपासना होनी चाहिए। कया आत्मा 
मात्र स्वर्ग -निवासी है? आत्मा है क्‍या? हम सब आत्मा हैं। क्‍या कारण है 
कि हम इसकी अनुभूति नहीं करते ? कौन मुझसे तुम्हें अलग करता है? देह 
और कुछ नहीं। देह को भूलो, और सब आत्मा ही है। 

ये वे बातें हैं, जो वेदान्त से अपेक्षित नहीं हैं। कोई धर्मग्रंथ नहीं। शेष 
मनुष्य जाति से पृथक्‌ कोई मनुष्य नहीं, तुम कीट मात्र और हम जगदीश्वर' ऐसा 
कुछ नहीं। यदि तुम जगदीर्वर प्रभु हो तो मैं भी जगदीश्वर प्रभु हँ। अतः वेदान्त 
पाप नहीं मानता। भूलें ज़रूर हैं, लेकिन पाप नहीं। कालान्तर में सभी ठीक 
होनेवाला है। कोई शैतान नहीं--ऐसी कोई बकवास नहीं। वेदान्त के अनुसार 
जिस क्षण तुम अपने को या इतर जन को पापी समझते हो, वही पाप है। इसोसे 
अन्य सब भूलों का या उनका जिन्हें बहुधा पाप को संज्ञा दी जाती है, सृत्रपात होता 
है। हमारे जीवन में अनेक भूलें हुई हैं। फिर भी आगे हम बढ़ते ही रहे हैं। 
हमसे भूलें हुईं, इसमें हमारा गौरव है! बीते जीवन का सिहावलोकन करो। 
यदि तुम्हारी आज की हालत अच्छी है, तो उसका श्रेय सफलताओं के साथ साथ 
पिछली भूलों को भी मिलना चाहिए। सफलता भी गौरवशालिनी ! विफलता 
भी गौरवशालिनी ! बीते हुए की चिन्ता मत करो। आगे बढ़ों! 

इस तरह तुम देखते हो कि वेदान्त पाप और पापी की स्थापना नहीं करता। 
वह (ईश्वर) एक ऐसी सत्ता है, जिससे हम कदापि आतंकित नहीं होंगे; क्योंकि 
वह हमारी अपनी आत्मा है। उसमें भोति जगानेवाले ईश्वर का आतंक नहीं। 
केवल एक ही सत्ता है, जिससे हमें डर नहीं है, वह ईश्वर है। तो क्या ईश्वर से 
डरनेवाला प्राणी ही यथार्थ में सबसे बड़ा अंधविश्वासी नहीं है? निज छाया से 
कोई भयभीत भछे ही हो उठे, किन्तु वह भी निज से संत्रस्त नहीं है। ईश्वर मानव 
की ही आत्मा है। वही एक ऐसी सत्ता है, जिससे तुम कदापि भयभीत नहीं हो 
सकते। ईइवर का भय व्यक्ति के अन्तराल में घर कर जाय, वह उससे थर्रा उठे, 
ये सब बातें अनगेल नहीं तो और क्या हैं? ईश्वर की कृपा कहो कि हम सब पागरू- 
खाने में नहीं हैं! यदि हममें से अधिकांश पागल न हो गये हों, तो हम ईश्वर- 
भीति' जैसी धारणा का आविष्कार ही क्‍यों करें ? भगवान्‌ बुद्ध का कथन था कि 
न्यूनाधिक मात्रा में सारी मानवता विक्षिप्त है। छूगता है कि यह पूर्णतः सत्य है। 

कोई धर्मग्रंथ नहीं, कोई व्यक्ति (अवतार) नहीं, कोई सगुण ईद्वर नहीं। 
इन सभी को जाना होगा। फिर इन्द्रियों को भी जाना पड़ेगा। हम इच्द्रियों के 
दास नहीं रह सकते। अभी हम नदी में ठंड से ठिठुरकर मरनेवालों की भाँति, 
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आबड् हैं। सो जाने की ऐसी बलवती ईप्सा द्वारा वे लोग आक्रान्त हैं कि जब 
उनके साथी उन्हें मृत्यू से सजग कर जाग्रत करना चाहते हैं, तो वे कहते हैं, जान 
जाय बला से । लेकिन नींद हराम न होने पाये।” हम इन्द्रिय-सुख की सस्ती वस्तु 
के शिकार हैं, भले ही उससे हमारा सर्वताश ही क्यों न हो। हमने यह भुला 
दिया है कि जीवन में और अधिक महातन्‌ वस्तुएँ हैं। 

एक हिन्दू पौराणिक कथा है कि ईइवर ने एक बार धरती पर शूकरावतार 
लिया। उनकी एक शूकरी भी थी। कालास्‍्तर में उनके कई शूकर सन्‍्तानें हुईं। 
अपने परिवारवालों के बीच वे बड़े चैन से रहे । कीचड़ में लोटते हुए वे खूब मस्त थे। 
वे अपनी दिव्य महिमा एवं प्रभुता भूल बैठे। देवता बड़े चिन्तित हुए। त्रे घरती 
प्र उतर आये और उनसे शूकर-शरीर त्याग कर देवलोक लछौट चलने की विनती 
करये लगे। ईश्वर मे उनकी एक न सुनी और उन सबको दुत्कार दिया। वे 
बोले, “मैं बड़ा प्रसन्न हूँ और इस रंग में भंग देखना नहीं चाहता हूँ। कोई चारा 
न देख देवताओं ने प्रभु का शूकर-शरीर नष्ट कर दिया। तत्क्षण ईश्वर की दिव्य 
भव्यता लौट आयी और वे बड़े विस्मित थे कि शूकर-स्थिति में वे प्रसन्न रहे कैसे ! 

मानवीय आचरण भी इसी प्रकार का है। जब कभी वे छोग तिर्गुण ईश्वर 
की चर्चा सुनते हैं, तो उनकी प्रतिक्रिया होती है कि मेरे व्यक्तित्व का क्या होगा ? 
व्यक्तित्व लुप्त ही हो जायगा।' फिर कभी ऐसा विचार मन में उठे तो उस शुकर 
की दशा याद कर लेना और तब देखना कि तुममें से प्रत्येक की प्रसन्नता का पारा- 
बार कितना असीम है! तुम अपनी वर्तमान स्थिति से कितने संतुष्ट हो। लेकिन 
जब तुम्हें यह्‌ अनुभव हो जायगा कि तुम यथार्थतः क्‍या हो, तो तुम यह देखकर 
तत्क्षण आइचर्यचकित हो जाओगे कि इन्द्रिय-जीवन के परित्याग के श्रति तुम 
अनिच्छुक क्यों हो। तुम्हारे व्यक्तित्व में रहा ही क्या है? वह शुकर-जीवन से 
कहीं बढ़कर है? और क्या तुम इसीको छोड़ना नहीं चाहते ! प्रभु हमारा कल्याण 
करे ! ं 
 बेदान्त की शिक्षा क्‍या है? प्रथम्‌तः, यह शिक्षा देता है कि सत्य-दर्शन के लिए 
तुम्हें अपने से भी बाहर जाने की जरूरत नहीं। सभी अतीत और सभी अनागत 
इसी वर्तमान में निहित हैं। कभी किसीने अतीत को नहीं देखा। क्‍या तुममें से 
किसीने अतीत को देखा है? जब यह सोचते हो कि तुम अतीत को जानते हो, 
तो तुम केवल वर्तमान में ही अतीत की कल्पना करते हो। भविष्य को देखने के 
लिए तुम्हें इसे वर्तमान में उतार लाना पड़ेगा, जो वर्तमान यथार्थ सत्य है--शेष 
सब कल्पना है। वर्तमान ही सब कुछ है। केवल वही एक' है--एकमेवाद्वितीयम्‌। 
जो कुछ है, सब इसीमें है। अनन्त कार का एक क्षण दूसरे प्रत्येक क्षण की ही 
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भाँति अपने में पूर्ण और सबको समाहित कर छेनेवाला है। जो कुछ है, था और 
होगा, सब इसी वर्तमान में है। इससे परे किसी कल्पना में कोई प्रवृत्त हो तो वह 
विफल मनोरथ होगा। । 

क्या इस पृथ्वी से भिन्न स्वर्ग का चित्रण कोई धर्म कर सकता है ? और यह 
सब कला मात्र है, केवल इस कला का ज्ञान हमें धीरे घीरे होता है। हम पंचेन्द्रियों 
के सहारे इस सृष्टि को निरखते हैं और उसे रंग-झूप-शब्द आदि से युक्त स्थूल ही 
पाते हैं। मान लो, विद्युत्‌-चेतना का मुझमें स्फूरण हो जाय तो सब कुछ बदल जायगा। 
मान लो कि मेरी इन्द्रियाँ सुक्ष्मतर हो जाये, तो तुप सब बदले नज़र आओगे। मैं ही 
बदलू जाऊं तो तुम भी बदल जाओगे। यदि मैं इन्द्रियों की सीमा पार कर हूँ, तो 
तुम सब आत्मरूप तथा ईइवर-छप दिखोगे। जगत्‌ का दृश्य रूप सत्य नहीं है। 

हम इसको शने: झरने: समझ सकेंगे और तब हम देखेंगे कि स्वर्ग आदि सब कुछ 
यहीं है; इसी क्षण है और दिव्य सत्ता पर अध्याप्तों के अतिरिक्त और कुछ नहीं है । 
यह सत्ता सभी--लोकों एवं स्वर्गों से बढ़कर है। लोगों का विचार है कि यह संसार 
ज्रुटिपूर्ण है और वे कल्पना करते हैं क्रि स्वर्ग कहीं अन्यत्र है। यह संसार बुरा नहीं 
है। तुम जानो तो यह साक्षात्‌ ईश्वर है। इसका बोध भी दूभर है और इस पर 
विश्वास करना और भी दुष्कर है। कल फाँसो पर लटकाया जानेवाला ह॒त्यारा 
भी ईश्वर है, पूर्ण ब्रह्म है। अवश्य ही यह विषय जटिल है, पर वह बोधगम्य हो 
सकता है। 

इसीलिए वेदान्त का प्रतिणाद्य है विध्व का एकत्व', विद्वबन्धुत्व नहीं। मैं 
भी वैसा हूँ, जैसा एक मनुष्य है, एक जानवर है---बुरा, भला या और कुछ भी | 
सब परिस्थितियों में यह एक ही देह, एक ही मन और एकर ही आत्मा है। आत्मा का 
अंत तहीं। कहीं कोई विनाश नहीं, देह का भी अंत नहीं। मन भी मरता नहीं 
है। देह का अन्त हो कैसे ? एक पती झड़ जाय तो क्‍या पेड़ का अंत हो जायगा ? 
यह विराट विश्व ही मरी देह है। देखी, कसी इसकी अविकल परम्परा है। सारे 
मन मेरे मन हैं। सबके परों से मैं ही चलता हूँ। सबके म्‌ह से मैं ही बोलता 
हैँ । सबके शरीर में मेरा ही निवास है। 

मैं इसका अनुभव क्‍यों नहीं कर पाता हूँ ? इसका कारण है वही व्यक्तित्व 
भाव, वही शूकरपना । इस मन से तुम आबद्ध हो चुके हो और तुम यहीं रह सकते 
ही, वहाँ नहीं। अमरत्व है क्या ? कितने कम लोग यह उत्तर देंगे कि वह हमारा 
यह जीवन ही है !  बहुतेरों की धारणा है कि यह जीवन मरणशील है, प्राणहीन 
है---ईश्वर यहाँ नहीं है, स्वर्ग पहुँचने पर ही वे अमर होंगे। उनकी कल्पना है कि 
मृत्यु के बाद ही ईश्वर से उनका साक्षात्कार होगा। लेकिन, यदि वे इसी जीवन में 
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और अभी उसका साक्षात्कार नहीं करते, तो मरने के बाद भी उसे नहीं देख पायेंगे। 
यहापि अमरता पर उनकी आस्था है, तो भी उन्हें यह अज्ञात है कि अमरता मरने 
और स्वर्ग जाने से नहीं, बल्कि व्यक्तिवाद को इस शूकर-प्रवृत्ति और क्षुद्र देह- 
बन्धन से अपने को आबद्ध न करने पर ही प्राप्त होती है। निज को सबमें, सबको 
निज में जानने, समस्त मन से देखने की ही संज्ञा अमरता है। हमें दूसरों के शरीर 
में भी आत्मदद्दन अवश्य ही मिलेगा। सहानुभूति या समानुभूति है क्या ? क्‍या 
सहानुभूति की भी सीमा निर्दिष्ट है ? सम्भवतः एक ऐसा भी समय आयेगा, जब कि 
समस्त सृष्टि से मैं तादात्म्य अनुभव कर पाऊंगा। 

इससे छाभ ? इस शकर-देह का परित्याग करना कठिन है। अपनी छोटी सी 
वासनामय देह के आनन्द के परित्याग से हमें पश्चात्त-प होता है। वेदान्त का 
लक्ष्य देह-भाव-त्याग” नहीं, देह-भाव-अतिक्रमण' है। तपश्चर्या आवश्यक नहीं --- 
दो देहों का भी उपभोग भला--तीन का भी भला। एक से अधिक देहों में जीवन- 
यापन करना अच्छा ! जब मैं निखिल सृष्टि से तादात्म्य का सुख लूट सकता हूँ 
तो सम्पूर्ण सृष्टि ही मेरा शरीर है। 

बहुत से ऐसे हैं जो यह उपदेश सुनते ही संत्रस्त हो जाते हैं। उन्हें यह सुनना 
पसन्द नहीं कि वे क्षद्र पशुदेहधारी नहीं, जिनका किसी निरंकुश भगवान्‌ ने सर्जन 
किया है। मेरा उनसे अनुरोध है, ऊपर उठो ! वे कहते हैं कि पाप में हमारा जन्म 
हुआ, किसीके अनुग्रह के बिना वे अपना उद्धार नहीं कर सकते। मैं कहता हूँ, 
“तुम दिव्य तेजसंभूत हो।” उनका जवांब है, आप नास्तिक हैं, ऐसी बकवास 
करने का आप साहस कैसे करते हैं। एक अति दुः:खी जीव परमेश्वर कैसे हो सकता 
है ? हम सभी पापी हैं।” तुम्हें विदित है, कभी कभी मैं बेहद निराश हो जाता हूँ। 
सैकड़ों स्त्री-पुरुष मुझसे कहते हैं कि यदि कोई भी नरक नहीं है, तो कोई धर्म कैसे 
ही सकता है ? यदि ये लोग खुशी खुशी नरक जाते हैं, तो इन्हें कौन रोक सकता है ! 

तुम जिसका स्वप्न देखोगे, जो सोचोगे, उसीकी सुष्टि करोगे। अगर यह नरक 
है, तो मरते ही तुम्हें नरक दिखेगा। अगर वह असत्‌ और शैतान है, तो तुम्हें 
दतान ही मिलेगा। अगर प्रेत है, तो प्रेत ही देखोगे। तुम जो कुछ सोचते हो, 
वही बनते भी हो। अगर तुम्हें सोचना हो तो अच्छे-ऊंचे विचार मन में लाओ। 
मान लिया कि तुम कमज़ोर क्षुद्र कीट हो। अपने को कमज़ोर घोषित करने से 
हम कमजोर बनेंगे, हमारी हालत वेहतर न होगी। कल्पना करो कि हमने प्रकाश 
बुझा दिया, खिड़कियाँ बन्द कर दीं और कमरे को अंबकारपूर्ण कहने लगे ! इससे 
बढ़कर प्रलाप क्‍या होगा ! अपने को पापी कहने से लाभ मुझे क्‍या मिलता है ? 
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यदि में अबरे में हूँ, तो रोशनी कर हूँ। फिर सारी बछा टली। फिर भी मानव 


८५ क्या वेदान्त भावी यूग का धर्म होगा ? 


स्वभाव कितना विचित्र है! विश्व-मन को अपने जीवन का नित्य आधार जानकर 
भी लोग शैतान, अँधेरा, झूठ आदि पर ही ज़्यादा सोचते हैं। तुम उन्हें सही बताओ, 
उन्हें विश्वास नहीं होता। उन्हें अँबेरा ही ज़्यादा पसन्द है। 

यह वेदान्त की ओर से उठाया गया एक महान्‌ प्रदत है कि लोग इतने भयभीत 
क्‍यों हैं? जवाब सीधा है कि उन्होंने अपने को असहाय और पराश्रित बना लिया 
है। हम इतने आलसी हैं कि अपने लिए स्वयं कुछ करना नहीं चाहते। 'हम अपना 
प्रत्येक काम कराने के लिए किसी सगुण ईदवर की, किसी त्राता की या किसी 
पैग़म्बर की कामना करते हैं। एक बड़ा अमीर आदमी कभी पैदल नहीं चलता, 
हमेशा सवारी पर घूमता है। लेकिन कुछ वर्ष बाद वह पंगू बन जाता है, तो उसकी 
नींद खुलती है। वह महसूस करने लगता है कि उसके जीने का ढंग अन्ततः अच्छा 
न था। मेरे लिए दूसरा कोई नहीं चल सकता है। जब कभी किसीने मेरे लिए 
किया, तो उससे नुक़सान मेरा ही होता था। दूसरा कोई किसीका हर काम करने 
लगे तो उसके हाथ-पैर बेकार हो जायँगे। जो कुछ भी हो, हम स्वयं करते हैं, 
वही हमें करना है। दूसरे की ओर से हुआ कोई काम कभी हमारा अपना नहीं 
हो सकता है! मेरे व्याख्यानों से अध्यात्म के रहस्य तुम नहीं सीख पाओगे। 
तुम जो कुछ भी सीख सके हो, उसके लिए मैं चिनगारी मात्र हूँ, जिसने इसको 
अंगारे में परिवर्तित किया। पैग़म्बर या उपदेशक इतना ही कर सकते हैं। सहायता 
प्राप्त करने के लिए मारे मारे फिरना मूखंता है। द 

तुम जानते हो, भारत में बैलगाड़ियाँ होती हैं। यों एक गाड़ी में दो बेल 
जोते जाते हैं और कभी कभी जुए की नोंक पर तिनके का एक गुच्छा लटका दिया 
जाता है, वह बैलों के ठीक सामने किन्तु उनकी पहुँच से कुछ दूर होता है। बैल 
लगातार उसे खा लेने की कोशिश करते हैं, लेकिन असफल ही रहते हैं। हमें दूसरों 
से मिलनेवाली मदद का असली रूप यही है। हम सोचते हैं कि हमें सुरक्षा, शक्ति, 
विवेक, संतोष आदि बाहर से मिलेंगे। हमारी आशा सतत बनी रहती है, किन्तु 

कभी पूरी नहीं होती। किसीको भी बाहर से सहायता कभी नहीं प्राप्त होती । 

मनष्य को कोई सहायता नहीं प्राप्त होने की । न कोई सहायता कभी मिली 
मिल रही है और न मिलेगी ही। सहायता की आवश्यकता भी क्या है ? क्‍या 
तुम पुरुष और स्त्री नहीं हो ? क्या पृथ्वी के पालक को दूसरों की सहायता चाहिए ! 
क्या तुम लज्जित नहीं होते ? तुम खाक बन जाओ तो तुम्हें मदद मिलेगी। पर 
तुम तो आत्मरूप हो । स्वयं कठिनाइयों से छुटकारा पाओ ! कोई तुम्हारा सहायक 
नहीं है और न कभी था। अपनी रक्षा स्वयं करो। यह सोचना कि कोई सहायक 
है, मीठा सपना मात्र है। उससे कोई लाभ नहीं होने का। 
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एक बार एक ईसाई मेरे पास आया और बोला-- आप घोर पापी हैं।” 
मैंने जवाब दिया-- जी हाँ ! मैं पापी हूँ । आप अपना काम देखिए ।” वह ईसाई 
प्रचारक था। उसने मझे तंग करना न छोड़ा। मैं जब उसे देखता हूँ, तो भाग 
खड़ा होता हैँ। वह कहने लगा-- मेरे पास आपकी भछ्ाई के लिए कुछ उपाय 
हैं। आप पापी हैं और नरक में गिरने जा रहे हैं। मेरा जवाब था-- बहुत 
खूब ! और कुछ ?” मैंने उससे प्रश्न किया--आप' कहाँ जानेवाले हैं ! वह 
बोल उठा---'मैं स्वर्ग जानेवाला हूँ।” मैंने बता दिया-- मैं नरक जाऊगा।' 
उस दिन से उसने पिण्ड छोड़ दिया। 

अब एक ईसाई महोदय आते हैं और कहते हैं-- आपका सर्वनाश निश्चित 
है; लेकिन यदि आप इस घर्म-सिद्धान्त पर विश्वास करें, तो ईसा मसीह आपको 
बचा लेंगे।” यह अगर सच होता--मैं निश्चित रूप से जानता हूँ कि यह कोरा 
अंधविश्वास है--तो ईसाई राष्ट्रों में कोई कुटिलता न होती। थोड़ी देर के लिए 
इसमें विश्वास भी कर लें--मानने में लगता क्या है--लेकिन फिर कोई असर 
क्यों नहीं नजर आता ? मेरे पूछने पर कि इतने कुटिल स्वभाववाले---खल--- 
क्‍यों हैं?” तो जबाब मिलता है अभी हमें अधिक परिश्रम करना है।” ईइवर 
पर विश्वास रखो, किन्तु बारूद सूखी रखो ! ईइ्वर से प्राथंना करो; और ईइ्वर 
को उद्धार करने के लिए आने दो। लेकिन मैंने ही सभी संघर्ष किये, मे री ही प्रार्थना- 
पूजा रही; समस्याओं का समाधान मैं निकाल---और ईश्वर उप्तके गौरव का 
भागी बने। यह ठीक नहीं। मैं कदापि ऐसा नहीं करने का। 

मैं एक बार प्रीतिभोज में निमंत्रित था। आतिथेया ने मेरे मुंह से कल्याण 
ही कहलवाना चाहा। मैं बोला, देवी जी ! मैं आपकी, कल्याण-कामना करता 
हैँ। आशीरवादि-बन्यवाद दोनों आपको ही अपित हैं।” मैं जब काम में लगता हूँ 
तो अपने लिए कल्याण कह लेता हैँ। गौरव मुझे मिलना चाहिए कि मैं अथक 
परिश्रम कर पाया और यह सब कुछ प्राप्त कर सका। द 

कड़ा परिश्रम करो तुम और बन्यवाद दो दूसरों को ! यह इसलिए कि तुम 
अंधविव्वासी हो, डरपोक हो। हजारों वर्बों के पाले-पोसे अंधविश्वास की अब 
कोई आवश्यकता नहीं। आध्यात्मिक बनने में थोड़ा विशेष परिश्रम लगता है। 
अंधविश्वास मात्र भौतिकवादिता है, क्योंकि उनका अस्तित्व ही देह पर आधा- 
रित है। वहाँ आत्मा के लिए स्थान नहीं ! आत्मा अंधविश्वास से असम्पृक्‍्त 
है---वह देहज क्षुद्र वासनाओं से परे है। 

आत्मा के क्षेत्र में भी जहाँ-तहाँ क्षुद्र वासनाएँ प्रक्षेपित होने लगी हैं। मैं कई 
प्रेतात्मा सम्बन्धी सभाओं में गया हूँ। उनमें से एक में एक महिला सभानेत्री थीं। 


८७ स्‍्या वेदान्त भावी युग का धर्म होगा ? 


वे मुझसे बोलीं--- आपकी माता जी और आपके पितामह मेरे यहाँ आते हैं।' उन्होंने 
कहा कि उन्होंने मेरा अभिवादन किया और मुझसे बातें की ।” किन्तु मेरी माता जी 
अभी जीवित हैं ! लोगों का यह प्रिय विषय सा हो गया है कि मरने के बाद भी 
उनके सगे सम्बन्धी सुपरिचित शरीर में ही जी रहे हैं और प्रेतात्मवादी उनके 
अंधविश्वास का फ़ायदा उठाते हैं। मुझे बड़ा दुःख होगा कि मेरे स्वर्गीय पिता अपने 
उसी घिनौने शरीर को अभी भी धारण किये हुए हैं। उनके सभी पितर जडावत 
हैं; इससे लोगों को सान्त्वना मिलती है। एक स्थान पर ईसा मसीह मेरे सामने 
हाजिर कराये गये। मैं पूछ बैठा, 'प्रभो, आप कैसे हैं?” मेरे लिए ये सभी बातें 
नराशाजनक हैं। यदि वह संत महापुरुष अभी भी शरीरघारी हैं, तो हम बेचारे रे 
जीवधारियों का क्‍या होगा ? प्रेतात्मवादियों मे उन बलाये गये सज्जनों में 
किसीको छूने नहीं दिया। यदि यह सब सच भी है, तो भी मुझे उनकी आवश्यकता 
नहीं। मैं सोचता हँ--माँ ! माँ ! ये नास्तिक--सचमुच लोगों की यही समुचित 
संज्ञा है! केवल पंचेन्द्रियों की वासना मात्र हैं! यहाँ के प्राप्त पदार्थों से तृप्त 
न होकर मरने के बाद भी उन्हींकों और अधिक पाने के इच्छुक हैं।' 

वेदान्त का ईश्वर क्या है? वह व्यक्ति नहीं, विचार है,.तत्त्व है। तुम और 
हम सब सगुण ईश्वर हैं। विश्व का परात्पर ईश्वर, विश्व का ख्रष्टा, विधाता और 
. संहर्ता परमेश्वर निविशेष तत्त्व है। तुम-हम, चूहे-बिल्ली, भूत-प्रेत आदि सभीः 
उसके रूप हैं--सभी सगुण ईइवर हैं। तुम्हारी इच्छा है सगुण ईश्वर की उपासना 
करने की। वह तो अपनी आत्मा की ही उपासना है। यदि तुम मेरी राय मानों 
तो किसी भी गिरजाघर में क़रम न रखों। बाहर निकलो, जाओ, और अपने को 
प्रक्षाल्ति कर डालो। जब तक कि यूग युग के चिपके-जमे तुम्हारे अंधविश्वास 
बह न जायें, तब-तक अपने को बारंबार प्रक्षालतित करते रहो। शायद यह काम 
तुम्हें न रुचे, क्योंकि तुम तो इस देश में नहाते ही कम हो, स्नान पर स्नान भारत 
की रीति है, छुम्हारे समाज की नहीं। 

मुझसे प्राय: पूछा गया है, “मैं इतना अधिक हँसता और व्यंग-विनोद करता 
क्यों हूं ?” जब कभी पेट दर्द करने लगता है, तो कभी कभी गम्भीर हो जाता हूँ ! 
ईश्वर केवल आननन्‍्दपूर्ण है। सभी अस्तित्व के मूल में एकमात्र वही है, निखिल विश्व 
का वही शिव है, सत्य है। तुम उसीके अवतार मात्र हो। यही गौरव की बात है। 
उसके जितने अधिक निकट तुम होओगे, तुम्हें उतना ही कम चीखना-चिल्लाना 
पड़ेगा। उससे जितनी दूर हम होते हैं, उतता ही अधिक.हमें अवसाद झेलना पड़ता 
है। जितना अधिक उसे जानते हैं, उतना ही संकट टलता जाता है। यदि प्रभु 
में लीन होनेवाला भी पीड़ित रहे, तो उसकी तल्लीनता से लाभ क्या ? ऐसे ईश्वर 
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का भी कोई उपयोग है? प्रशान्त महासागर में उसे फेंक दो ! हमें उसकी 
आवश्यकता नहीं ! द 

लेकिन ईइ्वर तो अनन्त है, निविशेष सत्ता है--सच्चिदानन्द है, निविकार है, 
अमर है, अभय है, और तुम सब उसके अवतार हो, अंगमात्र हो। वेदान्त का ईश्वर 
यही है, जिसका स्वर्ग सर्वत्र ही है। इस स्वर्ग में समस्त सगुण ईश्वर निवास करते 
हैं। तुम सभी मन्दिरों में प्राथना, पुष्प-समर्पण आदि से विरत रहो ! 

तुम्हारी प्रार्थना का ध्येय कया है? स्वगे-प्राप्ति, किसी की वस्तु-सिद्धि, 
और दूसरों को उससे वंचित करने की कामना । “प्रो ! भोजन सुझे खूब मिले : 
दूसरा भले ही भूखा रहें! नित्य, अनन्त, शारतृत, सच्चिदानन्दस्वरूप उस ईश्वर 
की कैसी भव्य कल्पता है, जिसमें कोई भेद नहीं, कोई दोष नहीं, जो सदा स्वतंत्र, 
निरन्तर निर्मेल एवं सतत परिपूर्ण है! हम उसे समस्त मानवीय लक्षणों, कार्ये- 
व्यापारों एवं सीमाओं से आभूषित करते हैं। उसे हमारे लिए खाना देना पड़ेगा, 
कपड़ा देता पड़ेगा। वस्तुतः ये सारे काम हमें स्वयं करने होंगे, और कभी भी 
किसीने यह सब हमारे लिए नहीं किया। यही स्पष्ट सत्य है। 

कितु तुम शायद ही कभी इस पर विचार करते हो। तुम यह कल्पना करते 
हो कि एक ईश्वर है, जिसके तुम विशेष कृपा-पात्र हो, जो तुम्हारी मनौतियाँ पूरी 
करता है; और तुम उससे समस्त मानव, सम्पूर्ण जीवधारियों पर कपा करने का 
अनुरोध नहीं करते, बल्कि निज के लिए, निज परिवार के लिए, अपनी बिरादरी 
भर के लिए उसके अनुग्रह का आग्रह करते हो। जब हिन्दू भूखा है, तो तुम्हें उसकी 
चिंता नहीं है; उस समय तुम यह नहीं विचारते कि ईसाइयों का ईह्वर ही हिन्दुओं 
का ईइवर भी है। ईश्वर सम्बन्धी हमारी सारी घारणाएँ, प्रार्थनाएँ, उपासनाएँ देह- 
बुद्धि के, अज्ञान के प्रभाव से विक्ृत हैं। हो सकता है, मेरी बात तुम्हें अच्छी न 
लगे। आज तुम मुझे भले ही कोस लो, लेकिन कल तुम मुझे आशीर्वाद दोगे। 

हमें विचारशील अवश्य बनना चाहिए। किसी भी योनि में जन्म दुःखदायी 


है। हमें भौतिकता से ऊपर उठना होगा। मेरी माँ' हमें अपनी वज्त्रमुष्टिका से 


मुक्त होने देता न चाहेंगी ; फिर भी हमें प्रयत्त करना होगा। यह संघर्ष ही उपासना 
है, अन्य सब कुछ भ्रम मात्र है। तुम सगुण ईश्वर हो। इस क्षण मैं तुम्हारा उपासक 
हँ। यही महत्तम प्रार्थना है। इसी अथं में सम्पूर्ण विश्व की उपासना करो-- 
उसकी सेवा करते हुए। मेरा ऊँचे मंच पर खड़ा होना, मैं जानता हूँ, उपासना जैसा 
नहीं प्रतीत होता है। किन्तु यदि इसमें सेवा-भाव है, तो-यही उपासना है। 
अनन्त सत्य अप्राप्य है। वह सतत ही इस लोक में विद्यमान है, वह अमर है, 
अज है। वह, जो विश्व का प्रभु है, जन जन में है। मन्दिर केवछ एक हैं, वह है 
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८९ क्या वेदान्त भावी युग का धर्म होगा ? 


देह-मन्दिर। यही अकेला मन्दिर सनातन है। इसी देह में उसका, परमात्मा 
का, राजराजेश्वर का निवास है। हम देख नहीं पाते, इसलिए हम उसकी पाषाण- 
प्रतिमाएँ बनाते हैं, और उन पर ऊँचे मन्दिर खड़े करते हैं। सदा से भारत में 
वेदान्त रहा है, लेकिन भारत ऐसे मन्दिरों से भरा पड़ा है--केवल मन्दिर ही नहीं, 
किन्तु खुदी हुई मूर्तियों से भरी गुफाएँ भी वहाँ हैं। गंगा किनारे रहनेवाला मूढ़मति 
पानी के लिए कुआँ खोदे।' यही हमारा हाल है। ईश्वर में निवास करते हुए भी 
हम बाहर जाकर उसकी मूर्तियाँ बनाने लूगते हैं। जब वह हमारे देह-मन्दिर में 
सदा निवास करते हैं, हम उसे मूर्तियों में प्रक्षेपित करते हैं। बुद्धि हमारी मारी 
गयी है, और यह बड़ा भारी भ्रम है। 

ईइवर रूप में सबकी उपासना करो--सारे आकार उसके मन्दिर हैं। बाकी 
सब कुछ भ्रम है। हमेशा भीतर की ओर देखो, बाहर की ओर कदापि नहीं। 
वेदान्त-प्रतिपादित ईश्वर यही है और उसकी उपासता भी यही है। स्वभावतः 
वेदान्त में कोई सम्प्रदाय नहीं, कोई शाखा-प्रशाखा नहीं, कोई जाति-भेद नहीं । 
यह भारत का राष्ट्रीय धर्म हो भी कैसे ? 

सैकड़ों जातियाँ ! यदि कोई किसीकी थाली छू दे, तो वह चिल्ला उठता है, 
“परमात्मा, उबार लो, मैं भ्रष्ट हो गया ! ” पहली विदेश-यात्रा से लौटकर जब मैं 
भारत गया, तो अनेक सनातनी हिन्दुओं ने पाइचात्यों के साथ मेरे सम्पर्क और कट्ट रता 
के नियमों के भंग करने को सम्प्रदायविरोधी ठहरा कर खूब हो-हल्ला मचाया। 
पादचात्य लोगों को मेरा वैदिक सत्य की शिक्षा देना उन्हें अप्रिय लूगा। 

लेकिन इतने भेद और अन्तर रहेंगे केसे ? जब हम आत्मरूप हैं, समान हैं। 
अमीर ग्ररीब को एवं पंडित अज्ञानी को देखकर नाक-भौं कैसे सिकोड़ पायेगा ? 
यदि समाज की रूपरेखा न बदले, तो वेदान्त-धर्म के सदृश धरम प्रभावशाली कैसे 
हो ? विवेकी यथार्थ विचारशील मानवों की संख्या विपुल होने में हज़ारों साल 
लगेंगे। मानव को नयी बातें सुझाना, उन्हें उच्च विचार प्रदान करना बड़ा ही 
श्रमसाध्य है। रूढ़ि-विश्वासों का उन्मूलन और भी दुृष्कर है--बहुत ही दुष्कर। 
ये शीघ्र विनष्ट नहीं होते, शिक्षा-दीक्षा के बाद भी विद्वज्जन अँधेरे में काँप उठते 
हैं--शिशु अवस्था की कहानियाँ याद आ जाती हैं, और वे प्रेत देखने लगते हैं। 

वेदान्त वेद' शब्द से बना है और वेद' का अथे है ज्ञान। समस्त ज्ञान वेद 
है और ईश्वर की भाँति अनन्त है। कोई व्यक्ति ज्ञान की कभी सुष्टि नहीं करता । 
क्या तुमने कभी ज्ञान का सर्जन होते देखा है ? ज्ञान का अन्वेषण मात्र होता है 
“--आवुत का अनावरण होता है। ज्ञान सदा यहीं है, क्योंकि वह स्वयं ईश्वर है। 
अतीत, वर्तमान, अनागत इन तीनों का ज्ञान हम सबमें विद्यमान है। हम उसका 
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अनुसंघान मात्र करते हैं, और कुछ नहीं । ये सारे ज्ञान स्वयं ईश्वर हैं। वेद संस्कृत 
भाषा के महान्‌ ग्रंथ हैं। हम अपने देश में वेदपाठी के सम्मुख नतमस्तक होते हैं, 
भौतिक शास्त्र के विशेषज्ञ की हम कोई चिता नहीं करते। यह अंधविश्वास ही 
है। यह बिल्कुल ही वेदान्त नहीं। यह कोरा जड़वाद है। ईश्वर के लिए समस्त 
ज्ञान पवित्र है। ज्ञान ही ईश्वर है। अनन्त ज्ञान पूर्ण मात्रा में प्रत्येक जीवधारी 
में निहित है। तुम वास्तव में अज्ञानी नहीं, भले हो ऐसा दिखायी पड़े। तुममें से 
प्रत्येक ईश्वरावतार है। तुम सर्वशक्तिसम्पन्न, सर्वान्तर्यामी, दिव्यस्वरूप के 
अवतार हो। हो सकता है, मेरी बातों पर तुम्हें हंसी आये, किन्तु वह समय दूर 
नहीं, जब तुम इसे समझ सकोगे। तुम्हें समझना पड़ेंगा। कोई पीछे नहीं रहते 
पायेगा । 

इसका लक्ष्य क्या है ? जिस वेदान्त की चर्चा मैंने की है, वह कोई नया धर्म 
नहीं। वह स्वयं ईश्वर ही की भाँति: प्राचीन है। देश-काल के बन्धन उसे बाँघ 
नहीं सकते, वह सर्वत्र है। प्रत्येक को इस सत्य का ज्ञान है। हम सब इसीका रूप 
निश्चित कर रहे हैं। विश्व मात्र का लक्ष्य वही है। बाह्य प्रकृति पर भी यही 
नियम लागू है--कण कण इसी लक्ष्य की ओर घावित हैं। तुम क्या सोचते हो कि 
परिशुद्ध अनन्त आत्माएँ इस परम सत्य के दर्शन से वंचित हैं? वह सर्वंसुरुभ है, 
सभी इसी लक्ष्य पर पहुँच रहे हैं---अंतरनिहित दिव्यता की ओर। सनकी, ह॒त्यारा, 
रूढ़िवादी, भीड़-दण्ड से पीड़ित सभी इसी लक्ष्य की ओर बढ़ रहे हैं। हमारा 
काम इतना ही है कि अनजाने जो कुछ हम कर रहे हैं, उसे हम समझकर 
करें--अधिक अच्छाई के साथ करें। 

समग्र अस्तित्व का एकत्व तुममें पहले से ही विद्यमान है। उससे रहित कभी 
किसीने जन्म ही नहीं लिया। तुम किसी भी तरह उसे अस्वीकार करो, वह सदा 
अपने अस्तित्व को सिद्ध करता है। मानवीय अनुराग क्या है? यह न्यूवाधिक 
रूप में इसी एकत्व का मण्डन तो है: मैं तुम, अपनी स्त्री, सन्‍्तान, बन्धु-बान्धवों 
से अभिन्न हूं।! तुम केवल अनजाने इस अभिन्नता का अनुमोदन कर रहे हो। 
कभी किसीने पति से पति के नाते नहीं, अपितु पति में निवर्सित आत्मा के हेतु 


. अनुराग दर्शाया है। पत्नी पति से अभिन्नता का अनुभव करती है। पति भी 


पत्नी में निज को ही पाता है--प्रक्ृत्या वह ऐसा करता है। जान-बूझकर वह ऐसा 
कर नहीं पाता है। 


१. न वा अरे पत्थुः कामाय पतिः प्रियो भषत्यात्मनस्तु कामाय पतिः प्रियो 
भवति॥ बुह॒दारण्यकोपनिषद्‌ ॥२॥४४५॥ 
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हि. क्या वेदान्त भावी युग का धर्म होगा ? 


सम्पूर्ण जगत्‌ एक ही सत्ता है। उसके अतिरिक्त और कुछ हो भी वहीं सकता । 
विभिन्नताओं के परे हम इसी विराट विश्व-सत्ता की ओर बढ़ रहे हैं। परिवार से 
क़बीले, क़बीलों से कुल, कुलों से राष्ट्र, राष्ट्रों से मानवता--कितनी इच्छाएँ 
उस एकत्व की ओर अग्रसर हो रही हैं! इस एकत्व की अनुभूति ही सम्पूर्ण श्ञान- 
विज्ञान है। ह 

एकत्व ही ज्ञान है और अनेकता ही अज्ञान। इस ज्ञान पर तुम सबका जन्मसिद्ध 
अधिकार है। मुझे तुमको यह सब समझाने की आवश्यकता नहीं। संसार में 
कभी भी अलग अलग धर्म नहीं रहे। चाहें या न चाहें, हम सभी मुक्ति के अधिकारी 
हैं। सब अन्त में बन्धन-मुक्त होकर रहेंगे, क्योंकि मुक्तः होना तुम्हारा स्वभाव है। 
हम तो मुक्त हैं ही, केवल हम यह जानते भर नहीं और हमें पता नहीं कि हम क्या 
करते रहे हैं। समस्त धर्मों के विधि-विधानों, आदर्शों का नैतिक मानदंड एक है। 
एक ही ध्येय का प्रचार हो रहा है कि सबसे स्वार्थरहित बनो, दूसरों से प्रेम करो ।' 
कोई कहता हैं, जेहोंवा का आदेश है।' मुहम्मद साहब ने घोषणा की, अल्लाह, 
दूसरे चिल्लाये, मसीहा !' अगर यह जेहोवा का आदेश होता, तो वह जेहोवा से 
अपरिचितों का आदर्श हुआ कैसे ? यदि यह केवल ईसा मसीह का सन्देश है, तो 
उन्हें न जाननेवालों को वह कैसे प्राप्त हुआ. ? अगर केवल विष्णु ही ऐसा कर सके 
तो उनको न जाननेवाले एक यहुदी का यह जीवन-ध्येय' क्यों हुआ ”? सबसे महत्तर 
एक अन्य प्रेरणा-स्रोत है। वह है कहाँ ? वह है ईश्वर के सनातन मंदिर में, वह 
' है क्षुद्र से लेकर महान्‌ तक की आत्मा में। अनन्त निःस्वार्थता, असीम त्याग और 
महती एकता की ओर जानेवाली असीम अनिवायंता वहाँ ही है। 

अपने अज्ञान के कारण देखने में हम विभक्‍त एवं सीमित से लगते हैं, और 
हम मानो नगप्प श्रीयुत-श्रीमती ही रह गये हैं। .किन्तु समूची प्रकृति इस भ्रम को 
हर क्षण असत्य सिद्ध करती रही है। सबसे विलग मैं एक तुच्छ स्त्री-पुरुष नहीं। 
मैं एक विराट सत्ता ही हँ। आत्मा निज गौरव के सहारे क्षण-प्रतिक्षण जाग्रत हो 
रही है, एवं अपनी सहजात दिव्यता का उद्घोष कर रही है। 

यह वेदान्त सर्वत्र है, केवल तुम्हें उससे अवगत होना है। ये निरर्थक विश्वास- 
पुंज एवं अंधविश्वास-समूह ही हमारी प्रगति में बाधक हैं। अगर सम्भव हो तो 
हम इन्हें दूर फेंकें और यह समझें कि ईश्वर सत्य-आत्मा के द्वारा एक उपास्य 
आत्मा है। अब अधिक बनने का प्रयत्न मत करो। भौतिकता को दूर हटाओ 
ईश्वर की धारणा यथार्थतः आध्यात्मिक होनी चाहिए। ईश्वर सम्बन्धी अन्य 
आदर्श जो न्यूनाधिक रूप में जड़वाद से प्रेरित हैं, अवश्य ही विदा हों। जब मानव 
अधिकाधिक आध्यात्मिक होगा, तो उसे निरर्थक विचारों को दूर फेंकना होगा, 

९--७ 
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उन्हें पीछे छोड़ आना होगा । वस्तुतः प्रत्येक देश में कुछ ऐसे पुरुष हुए हैं, जो भौति- 
कता के परित्याग के लिए शक्तिमान हो एवं आत्मा के अमर आलोक में खड़े होकर 
आत्मा की आत्मा से आराधना करते हैं। द 

अगर वेदान्त---जो यह चेतनशील ज्ञान है कि सभी एक आत्मा है, चारों ओर 
फैल जाय तो सारी मानवता आध्यात्मिक हो जायगी। परन्तु क्या यह सम्भव है ? 
मैं तो कुछ नहीं कह सकता। हज़ारों वर्षों में भी यह सम्भव नहीं हुआ। पुरानी 
सडी-गली धारणाओं को विदा लेनी ही है। अपने अंधविश्वासों के चिरस्थायी 
बनाते के फेर में ही तुम अभी पड़े हो। उस पर भी परिवार-बनधु, जाति-भाई 
राष्ट्र-बन्धु आदि के झमेले हैं। वेदान्त-सिद्धि के मार्ग में ये: सब रोड़े हैं। इसने 
गिनों के ही लिए धर्म धर्म रहा है। 

सारे संसार में धर्मक्षेत्र में कायं करनेवाले व्यक्तियों में बहुतेरे वास्तव में 
राजनीतिक कार्यकर्ता ही रहे हैं। यही मानव इतिहास रहा है। किसीसे समझौता 
न करते हुए शायद ही उन्होंने सत्य का अनुशीलन किया हो, ये लोग सदा ही समूह 
या समाज नामधारी ईश्वर के उपासक रहे हैं। अधिंकतर जनसमुदाय के अंध- 
विश्वासों और दुबंछताओं के समर्थन से ही उनका सम्बन्ध रहा है। प्रकृति पर 
विजय-प्राप्ति उनका लक्ष्य नहीं, बल्कि अपने को प्रकृति के अनुकूल बनाने में लगे 
रहना उनका साध्य है---और कुछ नहीं । भारत में जाकर किसी नये धर्म का प्रचार 
करो--वे अपना कान हटा लेंगे। लेकित यदि तुम बताओ कि यह वेद से उद्धृत 
है, तब वे कहेंगे, यह ठीक है।' मैं यहाँ इस' मत की शिक्षा दे सकता हूँ; किन्तु 
तुममें से ऐसे कितने हैं, जो इसे ध्यानपूर्वक स्वीकार करेंगे ? पर यह पुर्णतया सत्य 


है, और मुझे तुम्हारे लिए इसका प्रतिपादन करना ही है। 


इस प्रदइन का एक दूसरा भी पक्ष है। प्रत्येक यही कहता है कि सर्वोच्च एवं 
पूर्ण सत्य की अनुभूति एकाएक सबके लिए सम्भव नहीं; क्रम से उपासना, प्रार्थना 
एवं अन्य प्रचलित धार्मिक विधि-विधानों का सहारा लेकर धीरे धीरे मानव को 
यहाँ तक पहुँचाना होगा। मैं कह नहीं सकता कि यह तरीक़ा ग़रूत है या सही। 
भारत में मैं दोनों मार्गों से कायं करता हूं। 

कलकत्े में ईश्वर, वेद, बाइबिल, ईसा, बुद्ध आदि के नाम पर बहुत सारे मन्दिर 
एवं प्रतिभाएँ हैं। इन्हें चलने दों। लेकिन हिमालय की ऊँचाइयों पर हमने एक 
स्थान बनाया है, जहाँ पूर्ण सत्य की अपेक्षा और किसी वस्तु का प्रवेश नहीं हो 
सकता। तुम्हारे सम्मुख आज के व्याख्यान में बताये गये तत्त्वों का प्रयोग वहाँ 
देखना चाहता हूँ। आश्रम एक अंग्रेज सज्जन और अंग्रेज महिला के संरक्षण में 
है। सत्य-साधकों का प्रशिक्षण, शैशव से ही निर्भीक, अंबविश्वासरहित नरश्रेष्ठों 


९३ द क्या वेदान्त भावी युग का धर्म होगा ? 


का निर्माण आदि मेरा ध्येय है। वे ईसा, बुद्ध, शिव एवं विष्णु आदि नामों को सुनने 
नहीं पा्येंगे---इनमें से किसीका भी नहीं। आरम्भ से ही उन्हें आत्मनिर्भर बनने 
की शिक्षा दी जायगी। शैशवावस्था से ही वे सीखेंगे कि ईश्वर आत्मा है, आत्मा 
और सत्य के द्वारा ही उसकी आराधना होनी चाहिए। सबको आत्मा के रूप में 
देखना होगा। यही आदर्श है। इसकी सफलता का मुझे कोई अनुमान नहीं । 
आज मैं अपने प्रिय विषय का प्रचार कर रहा हूँ। यदि द्वैत के सम्पूर्ण रूढ़ि-विश्वासों 
से दूर ऐसे ही आदर्श के अनुरूप मेरा लालन-पालन भी हुआ होता, तो कितना भला 
होता ! 

कभी कभी मैं यह स्वीकार करता हूँ कि द्वेत मार्ग में भी कुछ अच्छाई अवश्य 
है, जो दुबंल हैं, उनकी यह सहायता करता है। यदि कोई तुमसे ध्रुव नक्षत्र देखना 
चाहे, तो पहले उसे तुम निकटवर्ती उज्ज्वल नक्षत्र, पीछे क्षीण प्रकाश का नक्षत्र, 
बाद में धुंवला नक्षत्र और अंत में श्रुव नक्षत्र दिखाओ। उसके श्रुव नक्षत्र के 
निरीक्षण में इससे आसानी होगी। समस्त साधनाएँ, दीक्षा-विधियाँ, धर्मग्रंथ, ईश्वर 
आदि धर्म के आरंभिक रूप हैं, धर्म की शिशुशालाएँ मात्र हैं। 

तदुपरान्त इसके दुसरे पक्ष पर भी मैं सोचता हँ। यदि संसार इस धीमी चाल, 
क्रमिक प्रणाली का अनुसरण करता है, तो सत्य-साक्षात्कार में इसे कितनी प्रतीक्षा 
करनी पड़ेगी ? कितनी देर होगी ? यह कभी किसी सीमा तक सफल हो सकेगा, 
इसका निश्चय कैसे किया जाय ? आज तक तो यह सफल नहीं रहा। आखिरकार 
क्रम से हो या क्रमरहित, दुबंछ के लिए सरल या जटिल, क्या द्वैत मार्ग असत्य पर 
आधारित नहीं है? क्‍या सारे प्रचलित धामिक अनुष्ठान ज़्यादातर कमजोरी 
बढ़ानेवाले, इसीलिए दोषपूर्ण नहीं हैं? ये ग़छत सिद्धान्त मानवता की आमक 
घारणा पर आधारित हैं। दो ग़लतियों से कभी एक सत्य का निर्माण होता है? 
सिथ्या कभी सत्य सिद्ध होगा ? अंधेरा कभी उजाला होगा? 

मैं एक दिवंगत व्यक्ति का सेवक हूँ। उनका मैं एक सन्देशवाहक मात्र हूँ। 
मैं प्रयोग करना चाहता हूँ। वेदान्त-शिक्षा मैंने अभी तुमको दी है, उस पर कोई 
ठोस प्रयोग पहले नहीं हुआ। यद्यपि वेदान्त विश्व का प्राचीनतम दर्शन है, फिर 
भी अंधविश्वास आदि समस्त विकारों को इसमें मिला दिया गया है। 

ईसा मसीह के उद्गार थे, परम पिता और मैं दोनों अभिन्न हैं', और तुम 
इसे दृहराते हो, फिर भी मनुष्य के लिए यह सहायक सिद्ध नहीं हुआ। रूगभग 
बीस सदियों तक मानव इस उदुगार का मर्म न जान सके। ईसा मानवों के रक्षक 
ठहराये गये। वे ईश्वर और हम कीड़े हैं! यही हाल भारत में भी है। हर देश में 
यही धारणा प्रत्येक सम्प्रदाय विशेष की रीढ़ है। सैकड़ों, हज़ारों वर्षों से दुनिया 

















श्डं 





में लाखों-करोड़ों की संख्या में जगदीश्वर, अवतारी पुरुष, उद्धारक, पैगम्बर आदि 
की आराघना व्यक्ति को प्रेरित करती आयी है। छोगों को यही सिखाया गया है 
कि वे असहाय हैं, दुःखी जीव हैं और मुक्ति के लिए किसी व्यक्ति विशेष या व्यक्ति 
समूह पर ही उनको आश्रित रहना है। इन विश्वास-भावनाओं में अद्भुत तत्त्व हैँ 
अवश्य । किन्तु वे अपनी चरमावस्था में भी धर्म की शिशुशालूाएँ मात्र हैं, और 
उनसे किसीको कोई - खास सहायता नहीं मिली। मानव एक प्रकार के सम्मोहन 
के द्वारा अति अधमावस्था को प्राप्त हो गया है। हाँ, इस दशा में भी कुछ ऐसे 
स्थितप्रज्ञ लोग हैं, जो इस मोह-जाल को काट फेंकते हैं। महापुरुषों के आविर्भाव 
का अनुकूल समय आयेगा और उनके सतत प्रयास से घर की ये शिशुशालाएँ 
विनष्ट हो जायँगी और यथाथे घंर्म--आत्मा से आत्मा की आराधना---अधिक्‌ 


सजीव और शक्तिशाली हो सकेगा। 

















दोषाधिकार 


(लंदन में दिया गया व्याख्यान) 


हम लोगों ने अद्वेत के तत्त्ववाद से सम्बद्ध भाग को प्राय: समाप्त कर लिया है। 
एक बात जो शायद सबसे कठिन है, अभी शेष है। अब तक हम लोगों ने यह समझ 
लिया है कि अद्वेत सिद्धान्त के अनुसार हम अपने चतुदिक जो कुछ देखते हैं, वस्तुतः 
समस्त विश्व, उसी एक पूर्ण का विकास है। संस्कृत में उसे ब्रह्म कहते हैं। ब्रह्म 
समस्त प्रकृति में परिणत हो गया है। परन्तु यहाँ एक कठिनाई उत्पन्न हो जातीं है। 
ब्रह्म के लिए परिणामी होना कैसे सम्भव है? ब्रह्म में परिणति किसने की ? 
स्वयं अपनी परिभाषा के अनुसार ब्रह्म अपरिणामी है। अपरिणामी में परिणाम 
का होता परस्पर-विरोधी है। जो सगुण ईश्वर में विश्वास रखते हैं, उनके लिए 
भी वही कठिनाई उत्पन्न होती है। उदाहरणायं, यह सृष्टि कैसे हुई ? शून्य से 
उसका उद्भव नहीं हो सकता; इसमें अन्तविरोध है--असत्‌ से सत्‌ का प्रादुर्भाव 
कभी हो नहीं सकता॥ कार दूसरे रूप में कारण ही है। बीज से विशाल वक्ष उगता 
है। वृक्ष बीज है, जिसमें वायू तथा जल गृहीत हैं। और यदि वृक्ष के आकार के निर्माण 
में लिये गये जल तथा वायु की मात्रा के परीक्षण की कोई विधि निकल आये, तो हमें 
पता छूग जायगा कि वह (बीज ) ठीक वही कार्य अर्थात्‌ वृक्ष है। आधुनिक विज्ञान 
ने इसे असन्दिग्ध रूप से सिद्ध कर दिया है कि कारण दूसरे रूप में कार्य होता है। 
कारण के भागों के समायोजन में परिवर्तन होता है और वह कार्य हो जाता है। 
अतः हमें बिना कारण के विश्व की उत्पत्ति मानने की कठिनाई से बचना है और 
हम यह मानने के लिए बाध्य हो जाते हैं कि ईश्वर ही विश्व बन गया । 

किन्तु हम लोग एक कठिनाई से तो बचे, पर दूसरी में पड़ गये। प्रत्येक सिद्धांत 
में अपरिवर्ततशीलता की धारणा के माध्यम से ईश्वर की घ।रणा आ जाती है। 
हमने इतिहास से खोज निकाला है कि ईश्वर विषयक जिज्ञासा की सबसे अपरिपक्व 
अवस्था में भी जो एक भाव मन में सदा बना रहा है, चह है मुक्ति का भाव; और 
मुक्ति तथा अपरिवर्तनशीलता या नित्यता की धारणा एक तथा अभिन्न हैं। केवल 
मुक्त ही ऐसा है, जिसमें कभी परिवर्तन नहीं होता और जो अपरिणामी या नित्य है, 
केवल वही मुक्त है; क्योंकि किसी वस्तु में परिवर्तन किसी अन्य बाह्य वस्तु द्वारा 
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अथवा आन्तरिक वस्तु द्वारा, जो अपने परिवेश की अपेक्षा अधिक शक्तिशाली हो, 
उत्पन्न होता है। परिणामधर्मी प्रत्येक वस्तु अवश्य ही कुछ कारण या कारणों से 
आबडद्ध होती है। ये कारण अपरिणामी नहीं हो सकते। मान लिया जाय कि 
ईदवर ही यह विश्व बन गया है, तो ईश्वर यहाँ है और वह परिवर्तित हो गया है। 
और मान लिया जाय कि असीम यह ससीम विश्व बन गया है, तो असीम का इतना 
अंश निकरू गया और इसलिए असीम में से विश्व के घटा देने पर जो शेष रह जाय, 
वही ईदइवर हुआ। परिणामी या परिवर्तेनशील ईश्वर तो ईश्वर हो नहीं सकता। 
सर्वेश्वरवाद के इस सिद्धान्त से बचने के लिए वेदान्त में बड़ा ही निर्भीक सिद्धान्त है। 
वह है--जिस रूप में हम इस जगत्‌ को जानते या सोचते हैं, उसकी सत्ता ही नहीं 
है; अपरिवर्तनीय परिवर्तित नहीं हुआ है; यह सारा विश्व आभास मात्र है, सत्य 
नहीं है और अंशों, क्षुद्र जीवों तथा विभेद के ये प्रत्यय मिथ्या हैं, स्वयं वस्तु के 
स्वरूप नहीं। ईश्वर में किचित्‌ भी परिवर्तन नहीं हुआ है तथा वह लेशमात्र विश्व 
नहीं बना है। देश, काल और निमित्त के माध्यम से देखने के लिए विवश होने 
के कारण हम ईश्वर को विश्ववत्‌ देखते हैं। देश, काल एवं निमित्त के कारण 
यह आपातदुष्ट भेद है, वस्तुतः नहीं। सचमुच यह्‌ बड़ा निर्भीक सिद्धान्त है। 
अब इस सिद्धान्त की व्याख्या ज़रा और स्पष्ट रूप से होनी चाहिए। इसका अर्थ 
वह (दाशेनिक ) आदरशंवाद या प्रत्ययवाद नहीं है, जेसा कि लोग साधारणतया 
समझते हैं। वह यह नहीं कहता कि विश्व का अस्तित्व नहीं है। उसका अस्तित्व 
है, किन्तु साथ ही हम उसे जो समझते हैं, वह नहीं है। इसे सोदाहरण समझाने के 
लिए अद्वेत दर्शन द्वारा दिया गया दुृष्टान्त सुविदित है। रात के अन्धकार में पेड़ 
का तना किसी अंधविश्वासी को भूत के रूप में, लुटेरे को पुलिस के सिपाही के रूप 
में और साथी की प्रतीक्षा में खड़े किसी व्यक्ति को सुहृद्‌ के रूप में दिखायी पड़ता 
 है। इन सभी स्थितियों में वृक्ष का तना परिवर्तित नहीं हुआ, परन्तु परिवतनों के 
आभास हुए और ये परिवर्तन देखनेवालों के मन में घटित हुए थे। हम मनोविज्ञान 
के द्वारा आत्मनिष्ठ पक्ष से इसे अपेक्षाइत अधिक अच्छी तरह समझ सकते हैं। 
कोई हमसे बहिवेस्तु है, जिसका प्रकृत स्वरूप हमें अज्ञात एवं अज्ञेयः है--उसे हम 
'क' मान लें। और कोई हममें अन्तरनिष्ठ वस्तु है। वह भी हमें अज्ञात एवं अज्ञेय 
है--उसे हम ख' मान लें। क' और ख' का समवाय ज्ञेय है, अतः प्रत्येक वस्तु जिसे 
हम जानते हैं उसके दो भाग हुए, क' जो बाहर है और ख' जो भीतर है; और 
'क तथा 'ख'' की संहति वह वस्तु हुई, जिसे हम जानते हैं। अतः विश्व में प्रत्येक 
रूप अंशत: हम लोगों की सुष्टि है और अंशतः कुछ बाह्य वस्तु है। अब वेदान्त 
यह प्रतिपादित करता है कि यह क' और यह ख' एक ही है और उनमें अन्तर नहीं । 
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९७ वेदान्त और विशेषाधिकार 


कुछ पाइ्चात्य दार्शनिक, विज्येषतः ह॒बं्ट स्पेन्सर तथा कतिपय अन्य आधुनिक 
दार्शनिक, इससे बहुत मिलते-जुलते निष्कर्ष पर पहुँचे हैं। जब यह कहा जाता है 
कि वही शक्ति जो अपने को फूलों में अभिव्यक्त कर रही है, मेरी अपनी चेतना में 
भी उमड़ रही है, तब यह ठीक वही भाव है, जिसका उपदेश वेदान्ती देते हैं कि 
बाह्य जगत्‌ की तात्त्विकता तथा अच्तजंगत्‌ की तात्त्विकता एक एवं अभिन्न है। 
आन्तरिक तथा बाह्य के भावों का अस्तित्व भी भेदजन्य है और स्वयं वस्तुओं में 
उनका अस्तित्व नहीं है। उदाहरणार्थ, यदि हममें एक अन्य इन्द्रिय विकसित हो 
जाय, तो हमारे लिए सारा जगत्‌ बदल जायगा, जिसका अभिप्राय यह है कि विषयी 
विषय को बदल देगा। यदि मैं परिवर्तित होता हूँ, तो बाह्य जगत्‌ परिवर्तित हो 
जाता है। अतएव वेदान्त के सिद्धान्त का मर्म यह है कि तुम और मैं तथा विश्व की 
प्रत्येक वस्तु ब्रह्म ही है, अंश नहीं, वरन्‌ पूर्ण। तुम उस ब्रह्म के सर्वाश हो और 
अन्य लोग भी वही हैं, क्योंकि पूर्ण में अपुर्ण का भाव आ नहीं सकता। ये विभाग 


तथा ये सीमाएँ आभास मात्र हैं, वस्तुनिष्ठ नहीं। मैं सम्पूर्ण और अशेष हूँ और 


मैं कभी बंधन में नहीं था। वेदान्त डंके की चोट पर कहता है कि यदि तुम अपने 
को बंधन में समझते हो, तो बंधन में पड़े रहोगे; यदि तुम जानते हो कि तुम मुक्त 
हो, तो बस मुक्त हो गये। इस प्रकार इस दर्शन का चरम लक्ष्य तथा उद्देश्य हमें 
यह बोध कराता है कि हम सदेव मुक्त रहे हैं और नित्य मुक्त रहेंगे। हम न कभी 
परिवर्तित होते हैं, न मरते हैं और न जन्म छेते हैं। तव ये परिवर्तन क्‍या हैं? 
इस जगत्‌ को मिथ्या जगत्‌ के रूप में स्वीकार किया गया है, जो देश, काल तथा 
निमित्त से आबद्ध है और इसे संस्क्षत में विवर्तवाद की संज्ञा दी गयी है। यह प्रकृति 
का विकास और ब्रह्म की अभिव्यक्ति है। ब्रह्म में कोई विकार नहीं होता या उसका 
पुनविकास नहीं होता। सूक्ष्म जीवाणू (एमीबा) में अव्यक्त रूप से वही असीम 
पर्णता रहती है। एमीबा आवरण के कारण इसका नाम एमीवा पड़ा और एमीबा 
अवस्था से पूर्ण मनुष्य होने की अवस्था पर्यन्त उसमें परिवर्तन नहीं होता, जो भीतर 
विद्यमान है--वह ज्यों का त्यों अविकारी बना रहता है--किन्तु आवरण में 
परिवर्तेन होता है। 
यहाँ एक परदा है और बाहर सुन्दर दुश्य है। परदे में एक छोटा सा छिद्र 
है, जिससे हम उसकी झलक मात्र पाते हैं। मान लो यह छिद्र बढ़ने लगा। ज्यों ज्यों 
टू बड़ा होता जाता है, त्यों त्यों दृश्य का अधिकाधिक अंश दिखायी पड़ने लूगता 
है और जब परदे का लोप हो जाता है, तब सम्पूर्ण दृश्य दुष्टिगत हो जाता है। यह 
बाहर का दृश्य आत्मा है और हमारे तथा दुश्य के बीच का परदा माया--देश, काल 
और निमित्त है। कहीं एक छोटा सा छिद्र है, जिससे मुझे आत्मा की एक झलक 
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मात्र मिलती है। जब छिद्र पहले से बड़ा हो जाता है, तब मैं अधिकाधिक साक्षात्कार 
करने लगता हूँ और जब परदा लुप्त हो जाता है, तब मैं जानता हूँ कि मैं आत्मा हूँ । 
अतः विश्व में जो परिवतंन होते हैं, उनसे ब्रह्म भिलिप्त है। परिवतंन प्रकृति में 
होता है। प्रकृति अधिकाधिक विकसित होती है और अन्ततः ब्रह्म अपने को अभि- 
व्यक्त करता है। प्रत्येक में उसकी सत्ता है। कुछ में उसकी अभिव्यक्ति दूसरों की 
अपेक्षा अधिक होती है। सम्पूर्ण विश्व यथार्थेतः एक है। आत्मा के प्रसंग में यह 
कथन निरर्थक है कि एक आत्मा अन्य की अपेक्षा श्रेष्ठ है। आत्मा के वर्णन में यह 
कथन निरर्थंक है कि मनुष्य पशु अथवा पौधे से श्रेष्ठ है; सारा विश्व एक है। पौधे 
में आत्मा की अभिव्यक्ति में रुकावटें बहुत बड़ी हैं; पशुओं में उनसे थोड़ी कम 
और मनुष्य में और भी कम हैं; सुसंस्क्ृत आध्यात्मिक मनुष्यों में उनसे भी कप्म हैं 
और पूर्ण मानव में उन रुकावटों का पूर्णतया लोप हो जाता है। हमारे सभी 
संघर्ष, अम्यास, कष्ट, सुख, आँसू और मुसकान--जो कुछ हम करते और सोचते 
हैं---इसी ध्येय की ओर प्रवृत्त होते हैं कि परदा फट जाय, छिद्र बढ़ता जाय 
और पीछे छिपी हुई अभिव्यक्ति एवं यथार्थता के बीच की परतें क्षीण हो जायें। 
अत: हमारा कार्य आत्मा को मुक्त करना नहीं, वरन्‌ बंधन से पिंड छूड़ाना है। 
सूर्य बादलों की परतों से ढेंका है, किन्तु उनसे अप्रभावित है। वायु का कार्य 
बादलों को उड़ाकर भगा देना है और बादल जितने ही छटेंगे उतना ही सूर्य का 
प्रकाश दिखायी पड़ने लगेगा। आत्मा में कोई भी विकार नहीं है---वह असीम, 
पृर्ण, शाइवत और सच्चिदानन्द है। आत्मा का जन्म-मरण भी नहीं हो सकता। 
मृत्यु, जन्म, पुनर्जेन्म और स्वर्गारोहण आत्मा का नहीं हो सकता। ये तो नाना 
आभास, नाना मृगमरीचिकाएँ और नाना स्वप्न हैं। यदि कोई मनुष्य भव-स्वप्न 
देख रहा है और इस समय दुविचारों तथा दुष्कर्मों के स्वप्न में निमग्न है, तो कुछ 
काल पश्चात्‌ उसी स्वप्न का विचार दूसरे स्वप्न को पंदा करेगा। वह स्वप्न देखेगा 
कि वह एक भयानक स्थान में है और उसे यंत्रणा मिल रहो है। जो मनुष्य सुविचारों 
तथा शुभ कर्मो का स्वप्न देख रहा है, वह उसकी अवधि समाप्त होने पर यह स्वप्न 
देखेगा कि वह पहले की अपेक्षा उत्तम स्थान में है और एक स्वप्न के परचात्‌ दूसरे 
स्वप्न का ताँता लगा रहेगा। परन्तु वह समय आयेगा, जब ये सभी स्वप्न विल॒प्त 
हो जायेंगे। हममें से प्रत्येक व्यक्ति के समक्ष एक ऐसा समय अवश्य आयेगा, जब 
समस्त विद्व स्वप्न मात्र प्रतीत होगा। तब हमें पता लगेगा कि अपने परिवेश की 
अपेक्षा आत्मा अनन्त गुना श्रेष्ठ है। जिन्हें हम अपना परिवेश कहते हैं, उनके बीच 
संघर्ष में एक समय ऐसा आयेगा, जब हमें पता लगेगा कि आत्मा की शक्ति की तुलना 
में ये परिवेश प्राय: शून्य थे। केवल प्रइन काल का है और अनन्त में काल शून्य 


है; महासागर में यह एक बूँद के तुल्य है। हममें प्रतीक्षा की क्षमता है और हम 
शान्त रह सकते हैं। | 

अतएव जाने या अनजाने समस्त विश्व उसी लक्ष्य की ओर अग्रसर हो रहा है। 
चन्द्रमा अन्य पिडों की आकर्षण-शक्ति की परिधि से निकलने के लिए संघर्ष कर रहा 
है और अन्ततोगत्वा वह उससे बाहर निकलेगा ही। लेकिन जो मुक्त होने के प्रयास 
में सचेत हैं, वे काल की अवधि त्वरित कर देते हैं। इस सिद्धान्त से एक लाभ जो 
हमें व्यवहार में दिखायी पड़ता है, वह यह है कि केवल इसी दृष्टिकोण से यथार्थ 
सा्वभौम प्रेम का भाव सम्भव है। सब साथ के मुसाफिर हैं, सहयात्री हैं-- 
सभी जीव, पौधे और पशु; केवल मेरा भाई मनुष्य ही नहीं, वरन्‌ मेरा भाई पशु 
और मेरा भाई पौधा भी; केवल मेरा भाई सज्जन ही नहीं, वरन्‌ मेरा भाई दुर्जन, 
मेरा भाई आध्यात्मिक और मेरा भाई दृष्ट भी। वे सब एक रुक्ष्य की ओर चल रहे 
हैं। सब एक ही नदी में हैं, और अनन्त मुक्ति की दिशा में प्रत्येक शी घ्रता से बढ़ 
रहा है। हम धारा को रोक नहीं सकते, कोई भी रोक नहीं सकता, कोई पीछे 
नहीं जा सकता, चाहे वह राख कोशिश करे; वह आगे बहता ही जायगा और अन्त 
में मुक्ति-लाभ करेगा। मुक्ति हमारी सत्ता का केन्र-विन्दु है, जिससे मानो हम 
बाहर फेंक दिये गये हैं और सृष्टि का अभिप्राय वहीं वापस लौटने का संघर्ष है। 
हम यहाँ हैं, यह तथ्य ही बतलाता है कि हम केच्र की ओर जा रहे हैं और केन्द्र की 
ओर इस आकषंण की अभिव्यक्ति को हम प्रेम कहते हैं। 

प्रश्न पूछा जाता है कि विश्व की उत्पत्ति किससे होती है, किसमें उसकी स्थिति 
है और फिर किसमें वह लय होता है? और उत्तर है--प्रेम से उसकी उत्पत्ति 
होती है, प्रेम में वह स्थित होता है और प्रेम में ही लीन हो जाता है। इस प्रकार 
हम यह समझ सकते हैं कि चाहे किसीको पसंद हो या नापसंद, किसीके लिए प्रति- 
गमन की गुंजाइश नहीं। पीछे लौटने के लिए चाहे कोई कितना भी छटपटाये, 
प्रत्येक को केन्द्र में पहुँचना ही होगा। फिर भी यदि हम सचेत होकर और जान-बूझ- 
कर प्रयत्न करें, तो इससे मार्ग निरापद होगा, संघर्षेण कम हो जायगा और समय 
भी कम लगेगा। इससे स्वभावत: हम जिस दूसरे निष्कर्ष पर पहुंचते हैं, वह यह 
है कि सभी ज्ञान और सभी शक्ति भीतर हैं, बाहर नहीं। जिसे हम प्रकृति कहते 
हैं, वह प्रतिबिम्बक शीशा (दर्पण ) है--बस प्रकृति का इतना ही प्रयोजन है--और 
समस्त ज्ञान प्रकृति के इस दर्पण पर अभ्यंतर परावतंन या प्रतिबिबन है। जिन्हें हम 
सिद्धियाँ, प्रकृति के रहस्य और शक्ति कहते हैं, वे सब भीतर विद्यमान हैं। बाह्य 
जगत में परिवर्तन की शृंखला मात्र होती है। प्रकृति में कोई ज्ञान नहीं; मानव की 
आत्मा से समस्त ज्ञान उदभूत होता है। मनुष्य ज्ञान व्यक्त करता है, अपने भीतर 
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वह उसका आविष्कार करता है, जो पहले शाश्वत काल से विद्यमान है। प्रत्येक 
व्यक्ति चित्स्वरूप है, प्रत्येक व्यक्ति आनन्दस्वरूप और सत्स्वरूप है। समता के 
सम्बन्ध में नेतिक प्रभाव ठीक वैसा ही है, जैसा हम अन्यत्र देख चुके हैं। 

किन्तु विशेषाधिकार का भाव मानव जीवन का विष है। मानो दो शक्तियाँ 
निरन्तर कार्य कर रही हैं, एक जातियाँ बना रही है और दूसरी जातियाँ तोड़ रही 
है। दूसरे शब्दों में हम इसे इस प्रकार कह सकते हैं कि एक विशेषाधिकार बनाने 
में लगी है और दूसरी विशेषाधिकार तोड़ने में लगी है। और जब कभी विशेषाधि- 
कार तोड़ दिया जाता है, तब जाति को अधिकाधिक प्रकाश तथा प्रगति उपलब्ध 
होती है। यह संघर्ष हम अपने चतुदिक देखते हैं। अवश्य ही प्रथम है विशेषाधिकार 
का वह पाशविक भाव, जो निर्बंछ के ऊपर सबल का होता है। धन का विशेषाधिकार 
है। यदि दूसरे की अपेक्षा किसीके पास अधिक द्रव्य है, तो वह कम द्र॒व्यवालों 
पर थोड़ा विशेषाधिकार चाहता है। फिर बुद्धि का विशेषाधिकार उससे कहीं 
अधिक सूक्ष्म और शक्तिशाली है। एक आदमी दूसरों की अपेक्षा अधिक जानकारी 
रखता है, इसलिए वह अधिक विशेषाधिकार का दावा करता है। और सबसे 
अन्तिम तथा सबसे निक्ृष्ट, क्योंकि यह सर्वाधिक अत्याचारपूर्ण है, आध्यात्मिकता 
का विशेषाधिकार है। यदि कुछ लोग यह सोचते हैं कि उनका आध्यात्मिक ज्ञान 
अधिक है और वे ईश्वर के विषय में अधिक जानते हैं, तो वे अन्य सबकी अपेक्षा 
श्रेष्ठठर विशेषाधिकार का दावा करते हैं। वे कहते हैं, 'ऐ भेड़-बकरियां ! आओ 
और हमारी पूजा करो, हम ईइवर के संदेशवाहक हैं और हमारी पूजा तुम्हें करनी 
ही पड़ेगी।” किसीके कपर मानसिक, शारीरिक अथवा आध्यात्मिक विशेषा- 
घिकार स्वीकार करमो और साथ ही वेदान्ती बनना--दोनों नहीं हो सकता। 
किसीको रंच मात्र विद्येषाधिक।र नहीं है। प्रत्येक व्यक्ति में समान ही सामर्थ्य 
है---एक में उसकी अभिव्यक्ति अजिक है, दूसरे में कम। प्रत्येक में समान क्षमता 
है। फिर विशेषाधिकार का दावा कहाँ ? प्रत्येक आत्मा में, यहाँ तक कि सर्वाधिक 
अज्ञानी में भी, समस्त ज्ञान है; उसने उसे अभिव्यक्त नहीं किया, लेकिन शायद 
उसे अवसर नहीं मिला, शायद, परिवेश उसके अनुकूल नहीं थे। जब उसे अवसर 
मिलेगा, तब वह उसे अभिव्यक्त करेगा। एक मनुष्य दूसरे से जन्मना श्रेष्ठ है, 
यह भाव वेदान्त की दृष्टि से निरथक है और दो राष्ट्रों में से एक श्रेष्ठ है तथा 
दूसरा निक्ृष्ट है,यह विचार भी बिल्कुल निरर्थक है। दोनों को एक ही परिस्थितियों 
में रखो और देखो कि एक सी ब॒ृद्धि का समुदय होता है या नहीं। इसके पूर्व तुम्हें 
यह कहने का अधिकार नहीं कि एक राष्ट्र दूसरे से श्रेष्ठतर है। जहाँ तक आध्या- 
त्मिकता का सवाल है, वहाँ विशेषाधिकार का दावा नहीं होना चाहिए। मानव' 


१०१ वेदान्त और विशेषाधिकार 


जाति की सेवा करना विशेषाधिकार है, क्योंकि यह ईश्वर की उपासना है। ईइ्वर 
यहीं है, इन सब मानवीय आत्माओं में है। बह मनुष्य की आत्मा है। मनुष्य क्या 
विशेषाधिकार माँग सकते हैं? ईश्वर के कोई विशेष संदेशवाहक नहीं, न कभी 
हुए और न हो सकते हैं। छोटे-बड़े सभी जीव ईश्वर की समान रूप से अभिव्यक्तियाँ 
हैं, अन्तर केवल अभिव्यक्तियों में है। वही सनातन संदेश, जो शाइवत काल से दिया 
जाता रहा है, उन्हें थोड़ा थोड़ा प्राप्त हो रहा है। वह सनातन संदेश प्रत्येक जीव के 
हृदय पर अंकित है, वह वहाँ पहले से ही विद्यमान है और उसे प्रकट करने के लिए 
सब संघर्ष कर रहे हैं। अनुकूल परिस्थितियों में होने के कारण कुछ लोग दूसरों 
की अपेक्षा कुछ अच्छे प्रकार से प्रकट करते हैं, पर संदेशवाहक के रूप में सब॒ एक ही 
हैं। वहाँ श्रेष्ठता का दावा क्‍या ? सर्वाधिक अज्ञानी, सर्वाधिक अबोध शिशु भी 
ईश्वर के उतने ही महान्‌ संदेशवाहक हैं, जितने वे जिनका कभी अस्तित्व रहा और 
वे जो कभी भविष्य में पैदा होंगे, क्योंकि प्रत्येक जीव के हृदय पर सदा के लिए वह 
अनन्त संदेश अंकित कर दिया गया है। जहाँ कहीं भी जीव है, उसके पास सर्वोच्च 
का अनन्त संदेश है। वह वहाँ है। अत्त: अहत का कार्य इन सभी विशेषाधिकारों 
को तोड़ डालना है। यह सब कार्यों से कठिन है, और विचित्र बात तो यह है कि 
अद्वेत अपनी जन्मभूमि में अन्य किसी स्थान की अपेक्षा कम सक्रिय' रहा है। यदि 
विशेषाधिकारवाला कोई देश है, तो यह वही देश है, जिसने इस दर्शन को जन्म 
दिया---आध्यात्मिक मनुष्य के लिए और साथ ही जन्मना मनुष्य के लिए विशेषा- 
धिकार। वहाँ उन्हें रुपये-पसे का विशेषाधिकार (मेरी.समझ से लाभों में यह भी 
एक है) उतना नहीं है, किन्तु जन्मना विशेषाधिकार और आध्यात्मिक विशेषाधि- 
कार सर्वत्र है। 

बेदान्ती नैतिकता के प्रचार का एक बार महत्‌ प्रयास हुआ, जो कुछ हद तक 
कई सौ वर्षों के लिए सफल रहा और इतिहास से हमें ज्ञात होता है कि वे वर्ष राष्ट्र 
के सर्वोत्तम काल थे। मेरा अभिप्राय विशेषाधिकार तोड़ने के बौद्धों के प्रयास से 
है। बुद्ध को सम्बोधित कर जिन अति सुंदर विरुदावलियों का प्रयोग किया गया 
है, उनमें से जो थोड़ी सी मुझे याद हैं, वे इस प्रकार हैं--- हि जाति-विध्वंसक, विशेषा- 
धिकारविनाशक, सर्वजीव-समत्व-शिक्षक ।' इस तरह समता के एक भाव का उन्होंने 
उपदेश दिया। श्रमणों के अ्रातृ-मण्डल में इसकी शक्ति को कुछ हृद तक ग़रूत 
समझा गया। हमें पता छूगता है कि वहाँ वरिष्ठों एवं कनिष्ठों की व्यवस्था कर 
उनका धर्मंसंघ बनाने के सैकड़ों प्रयत्त किये गये। यदि लोगों से कहो कि सभी 
देवता हैं, तो तुम धर्मसंघ को ज़्यादा कारगर नहीं बना सकते। वेदान्त के अच्छे 
प्रभावों में से एक यह है कि धामिक विचारों में स्वतन्त्रता रही है, जिसका उपभोग 
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भारत ने अपने इतिहास के सभी कालों में किया है। यह एक गौरव की बात है कि 
यह एक ऐसा देश है, जहाँ कभी धामिक उत्पीड़न नहीं हुआ और जहाँ लोगों को 
पूर्ण धामिक स्वतन्त्रता दी जाती है। 

वेदान्त के इस व्यावहारिक पक्ष की आज भी उतनी ही आवश्यकता है, जितनी 
पहले कभी थी; और शायद पहले की अपेक्षा कहीं अधिक आवश्यकता है, क्योंकि 
ज्ञान के विस्तार के साथ विशेषाधिकार का यह दावा अत्यधिक घनीभूत हो गया 
है। भगवान्‌ और शैतान या अहुमंज़्द और अहिमन की कल्पना में पर्याप्त काव्य है। 
सुर और असुर में कुछ भेद नहीं है, भेद केवल निःस्वार्थ तथा स्वार्थ में है। असुर 
भी उतना जानता है, जितना सुर, उसमें बस पवित्रता नहीं होती---इसीसे वह 
असुर बन जाता है। आधुनिक संसार पर वही भावना लागू करों। अपवित्र 
ला ज्ञान और शक्ति का अतिरेक मनुष्यों को असुर बना देता है। यन्‍्त्रों तथा अन्य 
०,  साज-सामानों के निर्माण से बहुत बड़ी शक्ति प्राप्त की जा रही है और आज विशेषा- 
5 धिकारों का ऐसा दावा किया जा रहा है, जैसा संसार के इतिहास में पहले कभी नहीं 
किया गया था। इसी कारण वेदान्त इसके विरुद्ध प्रचार करना चाहता है कि मनुष्यों 
की आत्मा पर अत्याचार करना समाप्त किया जाय । 


22 तुममें से जिन लोगों ने गीता पढ़ी है, उन्हें यह स्मरणीय उद्धरण याद 


होगा---सचमुच वही ऋषि और पण्डित है, जो विद्या तथा विनय से युक्त ब्राह्मण, 
गाय, हाथी, कुत्ते और चाण्डाल में समदृष्टि रखता है। जिसका अन्त:करण 
समता में अर्थात्‌ सब भूतों के अन्तर्गत ब्रह्महप समभाव में निश्चलतापूर्वक स्थित 
हो गया है, उसने जीवितावस्था में ही जन्म को जीत लिया है और क्योंकि वह ब्रह्म 
निर्दोष है, इसलिए जो समदर्शी एवं निर्दोष हैं, वे ब्रह्म में ही स्थित कहे जाते हैं।'' 
वेदान्ती नैतिकता का यही सारांश है--सबके प्रति साम्य। हम देख चुके हैं कि 
वह अन्त्जंगत्‌ है, जो बाह्य जगत्‌ पर शासन करता है। आत्मपरिवर्तंत के साथ 
वस्तुपरिवर्तत अवश्यम्भावी है; अपने को शुद्ध कर छो और संसार का विशुद्ध 
होना अवश्यम्भावी है। पहले के किसी भी समय से अधिक आजकल इस एक बात 
की शिक्षा की आवश्यकता है। हम लोग अपने विषय में उत्तरोत्तर कम और अपने 


कि किनिसननननन नानी सन" 


१. विद्याविनयसम्पन्ने ब्राह्मणे गवि हस्तिनि। 
शुनि चेब इवपाके च पण्डिताः समदर्शितः॥ 
इहैव तेजितः सर्गो येषां साम्ये स्थितं मनः । 
निर्दोष हि सम॑ ब्रह्म तस्मादुब॒ह्मणि ते स्थिताः ॥ 

“गीता ॥॥५॥ १८-१९॥। 
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पड़ोसियों के विषय में उत्तरोत्तर अधिक व्यस्त होते जा रहे हैं। यदि हम परिवर्तित 
होते हैं, तो संसार परिवर्तित हो जायगा; यदि हम निर्मल हैं, तो संसार निर्मेल हो 
ब्रायगा। प्रश्न यह है कि मैं दूसरों में दोष क्यों देखूं। जब तक मैं दोष्मय न हो 
जाऊँ, तब तक मैं दोष नहीं देख सकता। जब तक मैं निर्बल न हो जाऊँ, तब तक मैं 
दुःखी नहीं हो सकता। जब मैं बालूक था, उस समय जो चीजें मुझे दुःखी बना देती 
थीं, अब वैसा नहीं कर पातीं | कर्ता में परिवर्तन हुआ, इसलिए कमें में परिवर्तन 
वद्यम्भावी है--यह वेदान्त का मत है। जब हम समत्व की अद्भुत स्थिति में 
पहुँच जायेंगे अर्थात्‌ साम्यभाव प्राप्त कर लेंगे तब उच सभी वस्तुओं पर हमें हँसी 
आयेगी, जिन्हें हम दु:खों और अशुभ का निमित्त कहते हैं। इसीको वेदान्त में 
मुव्ति-लाभ कहा गया है। उस मुक्ति तक पहुँचने का लक्षण यह है कि इस प्रकार 
का अनन्य भाव तथा समत्व' अधिकाधिक प्रतीत होगा। सुख-दुःख में सम, 
जयपराजय में सम--इस प्रकार की मनःस्थिति मुक्तावस्था के निकट है। 
मने आसानी से नहीं जीता जा सकता। हलकी से हलकी उत्तेजना या खतरा 
आने पर, प्रत्येक छोटी सी घटना उपस्थित होने पर, जो मन तरंगायमान होने 
 छगते हैं, उनकी दशा भला क्‍या होगी ? जब इस प्रकार के विकार मन में उत्पन्न 
होते हैं, तव महानता और आध्यात्मिकता की चर्चा का क्या प्रयोजन ? मन की 
यह अस्थिर दशा बदलती ही होगी। हमें स्वयं अपने से पूछना चाहिए कि हमारे 
ऊपर बाह्य जगल्‌ की कहाँ तक प्रतिक्रिया हो सकती है और अपने बाहर की तमाम - 
शक्तियों के बावजूद कहाँ तक हम अपने पैरों पर खड़े हो सकते हैं। जब दुनिया 
की सारी शक्तियों को हम अपना सनन्‍्तुलन बिगाड़ने से रोकने में सफल हो जायें, 
तभी हम मुक्त हैं और उसके पूर्व नहीं। वही उद्धार है। वह यहीं है और अन्यत्र 
नहीं--वह यही क्षण है। इस भाव से और इस मूल स्रोत से सभी सुन्दर विचार- 
घाराओं का संसार में प्रवाह हुआ है, जो प्रत्यक्षतः परस्पर विरोधी हैं और जिनकी 
अभिव्यक्ति सामान्यतः ग़रूत अर्थ में समझी गयी है। प्रत्येक राष्ट्र में हम ऐसे 
कितने ही वीर तथा अद्भुत आध्यात्मिक व्यक्ति पाते हैं, जो ध्यान-धारणा के लिए 
गुफाओं और वनों में चले गये तथा जिन्होंने बाहरी दुनिया से अपना सम्बन्ध विच्छेद 
कर लिया। यह तो एक भाव है। दूसरी ओर हमें ऐसे प्राणी मिलते हैं, जो समुज्ज्वल 
और यशस्वी हैं और जो समाज में प्रवेश करते हैं तथा जनगण एवं दीन-दुःखियों 
की समुन्नति के लिए यत्न करते हैं। देखने में ये दोनों विधियाँ परस्पर-विरोघी हैं । 
जो अपने भाई मनुष्यों से पृथक्‌ गुफा में निवास करता है, वह उन छोगों पर घृणा 
की दृष्टि से हँसता है, जो अपने भाई मनुष्यों के पुनरुद्धार के लिए कार्य कर रहे हैं। 
बह कहता है, कितनी मूर्खता की बात है ! वहाँ क्या काम है? माया का संसार 
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सदा मायामय रहेगा। वह बदल नहीं सकता।” यदि मैं भारत के किसी अपने 
पुरोहित से पूछ कि क्या वेदान्त में तुम्हें विश्वास है, तो वह जवाब देगा, वह तो 
मेरा धर्म है; मैं अवश्य विद्वास करता हूँ; वह मेरा प्राण है। बहुत ठीक, तो 
क्‍या तुम प्राणिमात्र की समता और प्रत्येक वस्तु की अनन्य एकता को स्वीकार 
करते हो ?” “निश्चय ही, मैं स्वीकार करता हूँ।” परन्तु दूसरे ही क्षण जब एक 
नीच जाति का आदमी पुरोहित के पास पहुँचता है, तो उसकी छूत से बचने के लिए 
वह छलाँग मारकर सड़क के किवारे चला जाता है। 'कूदते क्‍यों हो?” 
“क्योंकि उसके स्पश मात्र से मैं अपवित्र हो जाता।” परन्तु तुम तो अभी अभी 
कह रहें थे कि हम सब एक ही हैं और तुम स्वीकार करते हो कि प्राणियों में कोई 
भेद नहीं है।” वह जवाब देता है, अरे भाई, गृहस्थों के लिए तो यह केवल सिद्धान्त 
का विषय है; जब मैं (संन्यास लेकर) वन में जाऊंगा, तब मैं समदर्शी हो जाऊंगा।” 
तुम इंग्लैंड में अपने किसी बड़े आदमी से, जो बड़े कुल में पैदा हुआ हो और घनी हो, 
पूछो कि जब सभी ईश्वर के यहाँ से आये हैं, तब क्या तुम ईसाई होने के नाते मनुष्य 
जाति के अ्रातृत्व में विश्वास करते हो ? वह स्वीकारात्मक उत्तर देगा, किन्तु 
पाँच मिनट में ही वह सामान्य लोगों के प्रति कुछ अतादरसूचक शब्दों का जोर से 
प्रयोग करने लूगेगा। अतएवं कई हज़ार वर्षों तक यह कोरा सिद्धान्त ही रहा है 
और कभी कार्य रूप में परिणत नहीं हुआ । इसे सब समझते हैं, सब इसे सत्य 
घोषित करते हैं, किन्तु जब व्यवहार में लाने की बात कहो, तो लोग कहने लगते हैं 
कि इसमें लाखों वर्ष लगेंगे। 

कोई राजा था, जिसके बहुत से सभासद थे और इन सभासदों में से प्रत्येक 
यह दम भरता था कि अपने स्वामी के लिए वह जीवनोत्सर्ग करने को उद्यत है 
और उससे बढ़कर निष्कपट व्यक्ति कभी कोई पैदा ही नहीं हुआ। कालान्तर में 
एक संन्यासी राजा के यहाँ आया। राजा ने उससे कहा कि मेरे यहाँ जितने अधिक 
सच्चे सभासद हैं, उतने पहले किसी राजा के यहाँ कभी नहीं थे। संन्‍्यासी मुसकराने 
लगा और उसने कहा कि मैं इस पर विश्वास नहीं करता। राजा ने कहा कि यदि 
चाहें तो संन्यासी महोदय परीक्षा ले सकते हैं। तब संन्यासी ने घोषणा की कि वह 
एक बहुत बड़ा यज्ञ करेगा, जिसके द्वारा राजा का राज्यकाल बहुत दी हो 
जायगा, लेकिन शर्त यह है कि एक छोटा सा तालाब बनना चाहिए, जिसमें रात्रि 
के अन्धकार में प्रत्येक सभासद एक एक घड़ा दूध उडेल दे। राजा मुसकराया और 
उसने कहा, “क्या यही परीक्षा है ?” उसने सभासदों को अपने पास बुलाया और 
उन्हें बताया कि क्या करना है। सबने प्रस्ताव पर अपनी सहर्ष स्वीकृति प्रदान की 
और वे सब लौट गये। निशीथ वेला में आ आकर उन्होंने अपने घड़े उड़ेले। 
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परन्तु सबेरे देखा गया तो वह केवल पानी से भरा था। सभासद एकद्र किये गये 
ओर उनसे इस मामले में पूछताछ की गयी। उममें से प्रत्येक ने यह सोचा था कि 
इतने घड़ों का दूध हो जायगा कि उसके द्वारा उड़ेले गये पानी का पता न लगेगा। 
दुर्भाग्य से हममें से अधिकांश का भाव यही होता है और हम अपने कार्य-भाग को 
उसी प्रकार करते हैं, जैसा कहानी के सभासदों ने किया है। 
पुरोहित कहता है कि समता का भाव इतना अधिक है कि मेरे छोटे से विशेषा- 
धिकार की पोल नहीं खुलेगी। यही बात हमारे धनिक कहते हैं, यही बात प्रत्येक 
देश के अत्याचारी कहते हैं। जिन पर अत्याचार होता है, उनके लिए उन लोगों की 
अपेक्षा अधिक आशाएँ हैं, जो अत्याचारी हैं। मुक्ति-लाभ करने में अत्याचारियों 
को बहुत लम्बा समय लगेगा, पर अन्य लोगों को अपेक्षाकृत कम समय लगेगा। 
लोमड़ी की करता सिंह की करता से अत्यधिक भयानक है। सिंह एक आघात 
करता है और बाद में कुछ समय शान्त रहता है, लेकिन लोमड़ी लगातार शिकार 
का पीछा करने की कोशिश में कोई मौक़ा हाथ से नहीं जाने देती। पौरोहित्य 
प्रकृत्या कुर तथा हृदयहीन है। यही कारण है कि जहाँ पौरोहित्य का उदय हुआ, 
वहाँ घर्म का अधःपतन हो जाता है। वेदान्त कहता है कि हमें विशेषाधिकार का 
भाव अवश्य त्याग देना होगा, तभी धर्म आयेगा। उसके पूर्व घर्म का लेश भी 
नहीं है। द 
. क्या ईसा के इस कथन पर तुम्हारा विश्वास है, तुम्हारे पास जो कुछ है, उसे 
बेच दो और गरीबों को दे दो ?” वहाँ व्यावहारिक समता है, शास्त्र को तोड़- 
मरोड़कर व्याख्या का प्रयास मत करो, सत्य को यथावत्‌ ग्रहण करो ! तोड़-मरोड़- 
कर शास्त्र की व्याख्या का प्रयास मत करो। मैंने लोगों को यह कहते सुना है कि 
केवल उन मुद्‌ठी भर यहूदियों को वह उपदेश दिया गया था, जिन्होंने ईसा की बातों 
को ध्यानपूर्वक सुना। अन्य बातों में भी वही तके छागू होगा। शास्त्रों को मत 
तोड़ो-मरोड़ो; सत्य यथावत्‌ ग्रहण करने का साहस करो। यदि हम वहाँ तक पहुँच 
न भी सकें, तो अपनी दुबलेता स्वीकार कर लें, किन्तु हम आदर्श का विनाश न करें। 
हम आशा करें कि कभी उसे उपलब्ध कर लेंगे और एतदर्थ प्रयास करें। वही तो 
है-- तुम्हारे पास जी कुछ है उसे बेच दो और ग़रीबों को दे दो तथा मेरा अनुसरण 
करो। इस प्रकार अपने विशेषाधिकारों तथा अपने भीतर की उस प्रत्येक वस्तु 
को, जो विशेषाधिकार के लाभ में सहायक है, रौंदते हुए हम उस ज्ञान के लिए 
उद्यम करें, इससे समस्त मनुष्य जाति के प्रति अनच्यता की भावना पैदा हो। 
तुम कुछ अधिक परिमाजित भाषा बोलते हो, इससे सोचते हो कि तुम किसी साधारण 
व्यक्ति से बढ़कर हो। याद रखो, जब तुम ऐसा सोचते हो, तब तुम मुक्ति की ओर 
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आगे नहीं बढ़ते हो, प्रत्युत्‌ अपने पैरों में एक नयी बेड़ी डालते हो। सर्वोपरि बात 
तो यह है कि यदि आध्यात्मिकता का घमंड तुम्हारे भीतर घुसता है, तो तुम्हारे 
लिए महा विपत्ति है। यह सब बंधनों से बढ़कर महा भयावना बंधन है। घन 
अथवा मानव हृदय का कोई अन्य बंधन आत्मा को उत्नना जकड़कर नहीं बाँघता, 
जितना यह बाँघतां है। अन्य लोगों की अपेक्षा मैं अधिक पवित्र हँ---यह भाव 
उन सबसे अधिक भयावह है, जिनका प्रवेश कभी मानव के हृदय में हो सकता है। 
किस अर्थ में तुम पवित्र हो ? तुम्हारे अन्दर जो परमात्मा है, वही परमात्मा सबमें 
है। यदि तुमने यह न जाना, तो कुछ ने जाना। भेद हो कैसे सकता है? यह सब 
तो एक है। प्रत्येक प्राणी सर्वोच्चि प्रभु का मन्दिर है। यदि तुम उसे देख सके, 
तो ठीक है और यदि नहीं देख सके, तो तुममें आध्यात्मिकता अभी तक नहीं आयी । 





विदोषाधिकार 


(लंदन के सेसम क्लब में दिया गया व्याख्यान) 


समस्त प्रकृति में दो शक्तियाँ कार्य करती हुई प्रतीत होती हैं। इनमें से एक 
निरन्तर भिन्नता और दूसरी निरन्तर एकता उत्पन्न करती रहती है। एक अधिका- 
घिक पृथक्‌ व्यष्टियों के निर्माण में लगी है और दूसरी मानो व्यष्टियों को एक. 
समष्टि में लाने और इन नाना भेदों के बीच अभेद लाने में लगी है। ऐसा जान 
पड़ता है कि इन दोनों शक्तियों का कार्य प्रकृति तथा मानव जीवन के प्रत्येक विभाग 
में प्रविष्ट होता है। हम सदा दोनों शक्तियों को भौतिक स्तर पर सवपिक्षा सुस्पष्ट 
कार्ये करते हुए पाते हैं। वे व्यष्टियों को पृथक करती रहती हैं, अन्य व्यष्टियों से 
उन्हें अधिकाधिक भिन्न बनाती रहती हैं और फिर उन्हें जातियों और श्रेणियों में 
विभकत करती हैं एवं अभिव्यक्तियों तथा आहतियों में एकरूपता लाती हैं। 
मनृष्य के सामाजिक जीवन में भी यही लागू होता है। जिस काल से समाज आरम्भ 
हुआ, ये दोनों शक्तियाँ कार्य कर रही हैं, विभिदीकरण तथा एकीकरण में लगी हैं । 
विभिन्न स्थानों और विभिन्न कालों में उनका कार्य नाना रूपों में प्रकट होता है 
और वह नाना चामों से सम्बोधित होता है। परन्तु सार सबमें विद्यमान है, एक 
शक्ति विभेदीकरण और दूसरी एकीकरण के लिए सचेष्ट है; एक जाति बनाने 
और दूसरी उसे तोड़ने के छिए कार्य कर रही है; एक श्रेणियों तथा विशेषाधिकारों 
को जन्म देने और दूसरी उनका विनाश करने में लगी है। सारा विश्व इन दोनों 
शक्तियों का रण-क्षेत्र प्रतीत होता है। एक ओर यह आग्रह है कि यद्यपि एकीकरण 
की इस प्रक्रिया का अस्तित्व है, पर हमें अपनी पूरी शक्ति लगाकर इसका प्रतिरोध 
करना ही चाहिए, क्योंकि यह मृत्यु की ओर ले जाती है, पूर्ण एकत्व पूर्ण विनाश है, 
और इस विद्व में विभेदीकरण की प्रक्रिया जब बंद हो जाती है, तब विश्व का अन्त 
हो जाता है। यह विभेदीकरण ही है, जो हमारे सम्मुख स्थित इस जगत्‌ की घटता- 
वली का निर्ित्त है; एकीकरण उन्हें समरूप और निर्जीव जड़ पदार्थ में रूपान्तरित 
कर देगा। निश्चय ही मानव जाति ऐसी स्थिति से बचना चाहती है। हम अपने 
चतुदिक जो वस्तुएँ तथा तथ्य देखते हैं, उन सब पर यही तक लागू होता है। इस 
बात पर जोर दिया जाता है कि इस भौतिक शरीर और सामाजिक वर्गीकरण में भी 
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पूर्ण साम्य अथवा एकरूपता स्वाभाविक मुत्यु तथा सामाजिक मुत्यु उत्पन्न कर देगी। 
विचार तथा भावना के पूर्ण साम्य से मानसिक अपक्षेय और अघ:पतन हो जायगा । 
इसलिए एकरूपता का परिहार करना है। एक पक्ष गै ओर से उपर्युक्त तक 
दिया गया है, और विविध समयों पर हर देश में भिन्न शब्दों के द्वारा उस पर जोर 
दिया गया है। भारत के ब्राह्मण अन्य सब लोगों के विरुद्ध समाज के विशेष अंश 
के विशेषाधिकारों को बनाये रखने तथा वर्ग-भेद और वर्ण-व्यवस्था का प्रतिपादन 
करने में इन्हीं तकों पर बल देते हैं। वे घोषणा करते हैं कि जाति-भेद के विनाश 
से समाज का विनाश हो जायगा और साहसपूर्ण ऐतिहासिक तथ्यों का प्रमाण 
पेश करते हैं कि उनका समाज सर्वाधिक चिरजीवी है। अतः शक्ति के किचित्‌ 
दिखाँवि के साथ वे इस तक॑ का सहारा लेते हैं। प्रामाणिकता के किचित्‌ दिखावे 
के साथ वे घोषणा करते हैं कि व्यक्ति को अल्पतर जीवन प्रदान करनेवाली व्यवस्था 
की अपेक्षा उसे दीघतम जीवन प्रदान करनेवाली व्यवस्था निश्चित रूप से श्रेष्ठ है। 

दूसरी ओर एकत्व के भाव के समर्थक भी सभी कालों में रहे हैं। उपनिषदों, 
बुद्धों और ईसा मसीहों तथा अन्य महान धर्मोपदेष्टाओं के समय से हमारे वर्तमान 
काल तक नयी राजनीतिक महत्त्वाकांक्षाओं में, उत्पीड़ितों तथा पददलितों के 
दावों तथा विशेषाधिकारों से विहीन व्यक्तियों के दावों में, बस इसी एकता और 
एकरूपता की एक आवाज़ बुलंद हुई है। किन्तु मानव प्रकृति अपने को व्यक्त करती 
ही है। जिन्हें कोई सुविधा प्राप्त है, वे उसे बनाये रखना चाहते हैं और उन्हें कोई 
तक मिल जाता है--चाहे वह कितना भी एकांगी और रही क्‍यों न हो--और वे 
उस पर डटे रहते हैं। दोनों ही पक्षों पर यह बात लागू होती है। 

दर्शन या तत्त्वज्ञान में यह प्रइन दूसरा रूप घारण कर लेता है। बौद्धों का कहना 
है कि इस दृश्य प्रपंच के मध्य एकता स्थापित करनेवाली वस्तु खोजने की हमें 
आवश्यकता नहीं। दृश्य जगत्‌ पर ही हमें सन्‍्तोष करना चाहिए। चाहें कितनी 
भी दुःखमय और निर्बल क्यों न हो, यह विविधता जीवन का सार है, उससे अधिक 
हमें कुछ नहीं मिल सकता। वेदान्ती कहता है कि केवल एकत्व ही ऐसी वस्तु हैं, 
जिसका अस्तित्व है; विविधता तो केवल दृश्य प्रपंच, क्षणभंगुर और प्रतीयमान 
है। वेदान्ती कहता है नानात्व मत देखो, एकत्व की ओर वापस जाओ ।' बौद्ध 
कहता है, एकत्व से बचो, वह आन्ति है; नानात्व की ओर जाओ।* घर्म तथा 
दर्शन में वे ही मतभेद हम छोगों के समय तक चले आ रहें हैं, क्योंकि वस्तुतः ज्ञान 
के मूल तत्त्वों की संख्या बहुत कम है। दर्शन और दाशैनिक ज्ञान, धर्म तथा धामिक 
ज्ञान पाँच हज़ार वर्ष पूर्व अपनी पराकाष्ठा तक पहुँच गये और हम छोग उन्हीं 
सत्यों को विभिन्न भाषाओं में केवल दुहरा भर रहे हैं, कभी कभी नये दृष्टान्तों द्वारा 
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उन्हें समृद्ध भर कर देते हैं। इसलिए आज भी यह एक संघर्ष है। एक पक्ष 
चाहता है कि हम दृश्य प्रपंच में क्रायम रहें, इन विविधताओं पर आरूढ़ रहें और 
वह तक के बड़े आग्रह से संकेत करता है कि विविधता को रखना ही होगा, क्योंकि 
जब वह खत्म हो जायगी, तब प्रत्येक वस्तु समाप्त हो जायगी। जीवन' का हम जो 
अर्थ लगाते हैं, उसका निमित्त नानात्व है। इसीके साथ दूसरा पक्ष दुढ़ साहस के 
साथ एकत्व की ओर संकेत करंता है। 
जब हम नीतिशास्त्र पर विचार करते हैं, तो हमें बड़ा अंतर मिलता है। 
शायद यही एक विज्ञान है, जो इस संघर्ष का साहसपूर्ण अतिक्रमण करता है। 
क्योंकि नीतिशास्त्र एकता है; इसका आधार है प्रेम। वह इस विविधता पर 
दृष्टिपात नहीं करता। नीतिशास्त्र का एकमात्र उद्देश्य हैं, यह एकत्व और यह 
एकरूपता। आज तक मानव जाति नैतिकता के जिन उच्चतम विधानों की खोज 
कर सकी है, वे विविधता नहीं स्वीकार करते, उसकी खोज-बीन के निमित्त रुकने 
के लिए उनके पास समय नहीं है, उनका एक उद्देश्य बस वही एकरूपता लाना है। 


भारतीय मस्तिष्क--मेरा अभिप्राय वेदान्ती मस्तिष्क से है--अधिक विश्लेषक है. 


और उसने समस्त विदलेषण के परिणामस्वरूप इस एकत्व का पता लगाया 
और उसने एकत्व के इस एक भाव पर प्रत्येक वस्तु को आधारित करना चाहा। 
किन्तु जैसा कि हम चंर्चा कर चुके हैं, उसी देश में अन्य मस्तिष्क (बौद्ध) थे, जो 
वह एकत्व कहीं नहीं देख सके । उनकी दृष्टि में संपूर्ण सत्य विविधता का ही 
समुच्चय है और एक वस्तु का दूसरी से कोई सम्बन्ध नहीं है। 

प्रोफ़ेसर मैक्‍्समूलर ने अपनी एक पुस्तक में एक पुरानी यूनानी कहानी का 
उल्लेख किया है, जो मुझे स्मरण है। उसमें बताया गया है कि एक ब्राह्मण किस 
प्रकार एथेन्स में सक्रेटिस के यहाँ गया। ब्राह्मण ने पूछा, सर्वोच्च ज्ञान क्‍या है?” 
और सक्रेटिस ने जवाब दिया, “मनुष्य को जान लेना समस्त ज्ञान का चरम लक्ष्य 
और उद्देश्य है।” “परन्तु ईश्वर को जाने बिना आप मनुष्य को कैसे जान सकेंगे ? ” 
ब्राह्मण ने प्रत्यत्तर दिया। एक पक्ष, जो यूनानी पक्ष है और जिसका प्रतिनिधित्व 
आधुनिक यूरोप करता है, मनुष्य-ज्ञान पर बल देता है; भारतीय पक्ष, जिसका 
अधिकांश प्रतिनिधित्व संसार के प्राचीन धर्म करते हैं, ईश्वर-ज्ञान पर बल देता 
है। एक प्रकृति में ईइ्वर तथा दूसरा ईव्वर में प्रकृति का दर्शन करता है। वर्तमान 
काल में शायद हम लोगों को यह सुविधा प्राप्त हुई है कि दोनों दृष्टिकोणों के प्रति 
तटस्थ रहकर सब पर निष्पक्ष विचार कर सकें। यह एक तथ्य है कि विविधता 
का अस्तित्व है और यदि जीवन को क्रायम रहना है, तो यह (विविधता ) अवश्य 
रहेगी। यह भी एक तथ्य है कि इस नानात्व में और इसके बीच एकत्व को अवगत 
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करना होगा। प्रकृति में ईश्वर दिखायी पड़ता है, यह तथ्य है। परल्तु यह भी 
एक तथ्य है कि प्रकुंति का दर्शन ईइवर में होता है। मनुष्य-जश्ञान सर्वोच्च ज्ञान है 
और केवल मनुष्य-ज्ञान द्वारा ही हम ईइवर को जान सकते हैं। यह भी एक तथ्य 
है कि ईद्वर-ज्ञान सर्वोच्च ज्ञान है और केवल ईव्वर-ज्ञान से ही हम मनुष्य को जान 
सकते हैं। यद्यपि देखने में ये दोनों वक्तव्य परस्पर विरोधी जान पड़ सकते हैं, 
किन्तु वे मनुष्य की प्रकृति की आवश्यकता हैं। समस्त विश्व नानात्व में एकत्व 
तथा एकत्व में नानात्व का खेल है। समस्त विश्व जेद-अभेद की क्रीडाभूमि 
है; समस्त विश्व असीम में ससीम की लीला है। दूसरे को ग्रहण किये बिना हम पहले 
को अंगीकार नहीं कर सकते। लेकिन हम दोनों को न तो एक ही प्रत्यक्ष बोध 
के रूप में ग्रहण कर सकते हैं और न एक ही अनुभूति के तथ्य के रूप में। फिर भी 
इसी प्रकार यह क्रम सदा चलता रहेगा । 

अतएव जब हम धर्म की विवेचना करते हैं, जो हमारे लिए वीतिशास्त्र की 
अपेक्षा अधिक विशेष अभिप्राय का विषय है, तो जब तक जीवन का अस्तित्व 
रहेगा, तब तक ऐसी अवस्था का होना असम्भव है, जिसमें सारी विविधताओं का 
लोप होकर एक सी मृत समरझूपता क्ायम हो जाय । यह वांछनीय भी नहीं। साथ ही 
तथ्य का दूसरा पहलू है--एकत्व का अस्तित्व पहले से ही है। यह है विचित्र 
दावा--यह नहीं कि इस एकत्व को बनाना है, वरन्‌ यह्‌ कि इसका अस्तित्व पहले 
से ही है और उसके बिना तुम्हें नानात्व का किचित्‌ प्रत्यक्ष नहीं हो। सकता। यह 
सब घर्मों का दावा रहा है। जब कभी किसीने ससीम का प्रत्यक्ष किया है, तब उसने 
असीम का भी प्रत्यक्ष किया है। कुछ ने ससीम पर बल दिया और घोषित किया कि 
उन्होंने बाह्य ससीम का भ्रत्यक्ष किया; दूसरों ने असीम पक्ष पर बल दिया और 
घोषित किया कि उन्होंने केवल असीम का त्रत्यक्ष किया। पर हम जानते हैं कि 
यह ताकिक आवश्यकता हैं कि हम एक के बिना दूसरे का प्रत्यक्ष नहीं कर सकते । 
इसलिए दावा यह है कि यह एकत्व, यह पूर्ण्व--जैसा कि इसे हम कह सकते हैं-- 
बनने को नहीं है, इसका पहले से ही अस्तित्व है और यह यहाँ विद्यमान है। हमें 
_क्रेबल उसे मान्यता प्रदान करना है और उसे समझना है। चाहे उसे हम जानते 
हों या नहीं, चाहे उसे हम स्पष्ट भाषा में व्यक्त कर सकते हों या नहीं, चाहे इस 
प्रत्यक्ष में इन्द्रिय-प्रत्यक्ष की स्पष्ठता और शक्ति हो या न हो, पर वह है अवश्य । 
अपने मन की ताकिक आवश्यकता के कारण हम यह स्वीकार करने 
के लिए बाध्य हैं कि वह यहाँ विद्यमान है, अन्यथा ससीम का प्रत्यक्ष न हो 
पाता। मैं द्रव्य और गुण के प्राचीन सिद्धान्त की चर्चा नहीं कर रहा हूँ, वरन्‌ 
एकत्व की चर्चा कर रहा हूँ कि इस सब दृश्य प्रपंच-समूह के बीच चेतना का यह 











१११ विशेषाधिकार 


क्‍ तथ्य तो हृदयंगम होता ही है कि मैं और तुम एक दूसरे से भिन्न हैं और साथ ही 
क्‍ यह चेतना भी कि मैं और तुम एक दूसरे से भिन्न नहीं हैं। उस एकत्व के बिना 
ज्ञान असम्भव होता। अभेद के भाव बिना न प्रत्यक्ष बोव होगा, न ज्ञान । 
इसलिए दोनों साथ साथ चलते हैं। 
अतएव यदि परिस्थितियों की पूर्ण एकरूपता नीतिशास्त्र का उद्देश्य हो, तो 
वह असम्भव प्रतीत होता है। चाहे हम कितना भी प्रयत्न क्यों न करें, सब मनुष्य 
एक से कभी नहीं हो सकते। मनृष्य जन्म से ही भिन्न भिन्न होंगे; कुछ में अन्य की 
अपेक्षा अधिक सामथ्य होगा; कुछ में स्वाभाविक क्षमता होगी, दूसरों में नहीं; 
कुछ के शरीर पूर्ण विकसित होंगे और दूसरों के नहीं। हम इसे कभी रोक नहीं 
सकते। इसके साथ ही विभिन्न आचार्यों द्वारा उपद्दिष्ट नैतिकता के ये अद्भुत 
दब्द हमारे कर्ण-कुहरों में प्रविष्ट होते हैं--- एक ही ईश्वर को सबमें सम भाव से 
देखनेवाला मनीषी पुरुष आत्मा से आत्मा की हिंसा नहीं करता और इस प्रकार 
परम गति को प्राप्त होता है। जिसका अन्तःकरण समता में अर्थात्‌ सब भूतों में 
स्थित ब्रह्महूप सम भाव में निश्चलततापूर्वक स्थित हो गया है, उसने जीवितावस्था 
में ही जन्म को जीत लिया है; और क्योंकि ब्रह्म निर्दोष है, इसलिए जो समदर्शी 
एवं निर्दोष हैं, वे ब्रह्म में ही स्थित कहे जाते हैं।” हम इसे अस्वीकार नहीं कर 
सकते कि यही यथार्थ भाव है; फिर भी इसीके साथ यह कठिनाई उपस्थित होती है 
कि बाह्य रूपों तथा अवस्था में कभी साम्य प्राप्त नहीं हो सकता। 

किन्तु जिसकी सम्प्राप्ति हो सकती है, वह है विशेषाधिकार का निराकरण । 
सारे संसार के समक्ष वास्तव में यही कार्य है। प्रत्येक जाति' और प्रत्येक देश के 
सामाजिक जीवन में यह संघर्ष होता रहा है। कठिनाई यह नहीं है कि कोई जन- 
समूह किसी अन्य जनसमूह से प्रकृत्या अधिक मेधावी है, परन्तु क्या जिस जनसमूह 
को बौद्धिक सुविधाएं प्राप्त हैं, वह उन लोगों के शारीरिक सुख-भोग भी छीन ले, 
जिनको वे सुविधाएं प्राप्त नहीं हैं। संघर्ष है उस विशेषाधिकार के उन्मूलन का। 
यह स्वयंसिद्ध तथ्य है कि अन्य लोगों की अपेक्षा कुछ लोगों में शारीरिक बल अधिक 
होगा और इस प्रकार स्वाभाविक है कि वे निर्बेल को दबा देंगे या परास्त कर देंगे; 
परन्तु यह क़ानून नहीं कहता कि इस बल के कारण जीवन के सभी प्राप्य सुखों को 





१. सम॑ पहद्यन्हि सर्वक्ष समवस्थितमीश्वरम्‌। 
न हिनस्त्यात्मनात्मानं ततो याति परां गतिम्‌ ॥ गीता ॥ १३१२८ ॥ 
इहैव तेजितः सर्गो येषां साम्ये स्थितं सनः। द 
निर्दोष हि सम॑ बहा तस्मादबरह्मणि ते स्थिता: ॥ गीढा ॥५११९॥ 
























विवेकानन्द साहित्य ११२ 


वे स्वयं अपने में समेट लें, और संघर्ष इसीके विरुद्ध रहा है। यह स्वाभाविक है कि 
कुछ लोग स्वभावतः सक्षम होने के कारण दूसरों की अपेक्षा अधिक धन संग्रह कर 
लें; किन्तु धन प्राप्त करने के इस सामथ्यं के कारण वे उन छोगों पर अत्याचार 
और अन्धाधुन्ध व्यवहार करें, जो उतना अधिक धन संग्रह करने में समर्थ न हों, 
तो यह क़ानून का अंग नहीं है, और संघर्ष इसके विरुद्ध हुआ है। अन्य के ऊपर 
सुविधा के उपभोग को विशेषाधिकार कहते हैं और इसका विनाश करना युग युग 
से नैतिकता का उद्देश्य रहा है। यह कार्य ऐसा है, जिसकी प्रवृत्ति साम्णः और एकत्व 
की ओर है तथा जिससे विविधता का विनाश नहीं होता। 
इन विविधताओं को अनन्त काल तक रहने दो; यह तो जीवन का सार है। 
अनन्त काल तक हम सब इस प्रकार लीला करेंगे। तुम धनी होगे, मैं निर्धन; तुम 
सबल होगे और मैं निर्बेल; तुम विद्वान्‌ होगे और मैं अज्ञानी; तुम बहुत आध्यात्मिक 
होगे और मैं कम। किन्तु उससे क्या ? हम लोग वैसे बने रहें; लेकिन चूँकि तुममें 
शारीरिक तथा बौद्धिक बल अपेक्षाकृत अधिक है, इसलिए तुम्हें मेरी अपेक्षा 
अधिक विशेषाधिकार कदापि नहीं प्राप्त होना चाहिए और यदि तुम्हारे पास अधिक 
धन है, तो कोई कारण नहीं कि तुम मुझसे बड़े समझे जाओ, क्योंकि विभिन्न दशाओं 
के बावजूद वही अभेद यहाँ विद्यमान है। द 
नानात्व के बावजूद एकत्व को स्वीकार करना, भ्रत्येक वस्तु के हमारे लिए 
भयप्रद प्रतीत होने के बावजूद अन्तःकरण में ईश्वर को स्वीकार करना, सभी 
प्रत्यक्ष दुर्बलताओं के बावजूद असीम बल को प्रत्येक का गुण स्वीकार करना और 
ऊपरी सतह के सभी विरोधाभासों के बावजूद आत्मा की शाइवत, अनन्त और 
तात्विक पवित्रता को स्वीकार करना नीतिशास्त्र का कार्य रहा है और भविष्य 
में भी रहेगा, न कि विविधता का विनाश करना और बाह्य जगत्‌ में एकरूपता की 
स्थापना करना--जो असम्भव है, क्योंकि उससे मृत्यु तथा विनाश हो जायगा। 
इसे हमें स्वीकार करना पड़ेगा। केवल एक पक्ष का ग्रहण और उस पक्ष की अं 
स्वीकृति खतरनाक है और उससे विवाद की आशंका है। सम्पूर्ण वस्तु को हमें 
यथावत्‌ ग्रहण करता होगा, अपना आधार बनाकर उसपर खड़ा होना होगा तथा 
व्यक्ति के रूप में एवं समाज के इकाई-सदस्य के रूप में अपने जीवन के प्रत्येक अंग 
में उसे चरितार्थ करना होगा। 
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सम्यता का अवयब वंदान्त 
(एअर्ली लॉज, रिजवे गार्डि्स, इंग्लैण्ड में दिये गये एक भाषण का उद्धरण) 


जो लोग किसी वस्तु का केवल बाह्य स्थल स्वरूप ही देखने में समर्थ हैं, 
वे भारतीय राष्ट्र को केवल विजितों, पीड़ितों तथा स्वप्नद्रष्टाओं और दाशैनिकों 
की जाति समझते हैं। वे इस बात को समझने में असमर्थ हैं कि आध्यात्मिक क्षेत्र में 
भारत ने संसार को जीत लिया है। निःसंदेह यह सच है कि जिस प्रकार अत्यधिक 
कार्यशील पाइचात्य बुद्धि प्राच्य अन्तर्वीक्षण और चिन्तनशीलता को अपनाने से 
लाभान्वित होगी, उसी प्रकार प्राच्य बुद्धि भी किचित्‌ अधिक कार्यशीलता तथा ऊर्जे- 
स्विता के द्वारा लाभान्वित होगी। फिर भी, हम पूछ सकते हैं कि वह्‌ शक्ति क्या 
है, जिसके कारण सहिष्ण तथा पीड़ित जातियाँ--हिन्दू तथा यहूदी, जिन दो जातियों 
से विश्व के महान्‌ धर्म निकले, जीवित रहीं, जब कि अन्य राष्ट्र विनष्ट हो गये ? 
इसका कारण केवल आध्यात्मिक शक्ति हो सकती है। आज भी हिन्दू शान्त भाव 
से जीवित हैं; तथा यहुदी, जब वे फ़िलिस्तीन में रहते थे, तब की अपेक्षा आज अधिक 
संख्या में पाये जाते हैं। भारतीय दर्शन समस्त सभ्य संसार में व्याप्त हो गया 
है और अपनी इस यात्रा में समभ्यताओं को ओतप्रोत तथा परिमाजित करता गया 
है। इसी प्रकार, प्राचीन काल में भी जब यूरोप अज्ञात था, भारत का वाणिज्य 
अफ्रीका के छोर तक पहुँच गया था, विश्व के अन्य भागों से आवागमन स्थापित 
कर चुका था, जिससे यह मान्यता निर्मल सिद्ध हो जाती है कि भारतीय अपने 
देश के बाहर कभी नहीं गये। 

यह भी ध्यान देने योग्य है कि किसी विदेशी शक्ति का भारत पर आधिपत्य, 
उस शक्ति के इतिहास में उसे एक मोड़ देनेवाला विन्दु रहा है, जिससे उसको 
धन, वेभव, राज्य तथा आध्यात्मिक विचार प्राप्त होते रहे हैं। जब कि एक 
पाइचात्य मनुष्य यह नापने का प्रयत्न करता है कि उसके लिए कितना अधिक 
परिग्रह और भोग कर सकता संभव है, प्राच्य मनुष्य विपरीत दिशा में जाता है 
और नापता सा है कि वह कम से कम कितनी भौतिक संपत्ति से काम चला सकता 
है। उस प्राचीन जाति में ईश्वर को प्राप्त करने के प्रयत्न का सूत्र हम वेदों में 
पाते हैं। उस ईश्वर की प्राप्ति के हेतु उन लोगों ने उपासना के विभिन्न स्तरों. 











'विवेकानन्द साहित्य... ११४ 


को अपनाया। पितरों की पूजा से आरम्भ कर वे लोग अग्नि, अर्थात्‌ अग्निदेवता, 
इन्द्र, अर्थात्‌ तड़ित के देवता तथा देवाधिदेव वरुण तक पहुँच गये। ईश्वर सम्बन्धी 
कल्पना का विकास, अर्थात्‌ बहुदेववाद से एकेश्वरवाद, हम सभी धर्मों में पाते 
_ हैं। इसका सही अर्थ यह है कि वह ईश्वर वनजातियों के देवताओं में प्रधान है, 
विश्व की सृष्टि करता है, शासन करता है तथा प्रत्येक हृदय' को देखता रहता है। 
इस प्रकार से यह ऋरिक विकास बहुदेववाद से एकेश्वरवाद की ओर ले जाता है। 
परन्तु ईइ्वर की यह मानवीय कल्पना हिन्दुओं को सन्तुष्ट नहीं कर सकी। 
यह कल्पना उन लोगों के लिए, जो दिव्य तत्त्व का अन्वेषण कर रहे थे, अत्यधिक 
मानवीय थी। अतएव, उन लोगों ने ईश्वर का अन्वेषण इन्द्रियजन्य तथा बाह्य 
भौतिक जगत्‌ में करना छोड़ दिया और अपना ध्यान अन्तर्जंगत्‌ के प्रति केन्द्रित 
किया। क्या कोई अन्‍्तर्जंगत्‌ है भी ? वह है तो कया है? यह है आत्मा। यह 
स्वयंस्वरूप है तथा केवल यही एक ऐसा तत्त्व है, जिसके विषय में कोई व्यक्ति 
निश्चित हो सकता है। यदि वह स्वयं अपने को जान ले, तो वह समूचे ब्रह्माण्ड 
को जान सकता है, अन्यथा नहीं। यही प्रश्न दूसरे रूप में काल के प्रारम्भ 
में ही, ऋग्वेद में पूछा गया था--कौन अथवा क्या आदि काल ही से वर्तमान 
था ? इस प्रदइन का उत्तर क्रम से वेदांत दशेन ने दिया कि आत्मा ही आदि कार 
में स्थित थी, अर्थात्‌, जिसे हम ब्रह्म, विश्वात्मा तथा स्वयंस्वरूप कहते हैं, वह 
दक्ति है जिसके द्वारा प्रारम्भ से ही सभी तच्व व्यक्त हुए थे, हो रहे हैं और होंगे। 

वेदान्त के दाशनिकों ने उपर्युक्त प्रश्न का हल करते हुए नीतिशास्त्र के मूल 
आधार का भी आविष्कार किया। यद्यपि सभी धर्म हत्या मत करो; हिसा मत 
करो; अपने पड़ोसियों को अपने ही जैसा प्यार करो इत्यादि नैतिकतामूछक 
आचार की शिक्षा देते हैं, परन्तु किसी भी धर्म ने इन शिक्षाओं के मौलिक सिद्धान्त 
पंर प्रकाश नहीं डाला है। मैं अपने पड़ोसी को क्‍यों न हानि पहुँचाऊँ?” इस 
प्रश्न का सन्‍्तोषजनक अथवा निरचयात्मक उत्तर तब तक नहीं प्राप्त हो सका, 
जब तक हिन्दुओं ने, जो केवल धारमिक अन्ध नियमों से ही सनन्‍्तुष्ट नहीं हो सकते 
थे, इसका हल आध्यात्मिक विचारधारा से नहीं किया। अतएव, हिन्दुओं का 
कहना है कि यह आत्मा सम्पूर्ण तथा सर्वव्यापी है; अतः अनन्त है। दो अनन्त 
तत्त्वों का अस्तित्व नहीं हो सकता, क्योंकि वे एक दूसरे को सीमित कर देंगे और 
स्वयं भी परिमित हो जायँंगे। एक बात और; प्रत्येक जीवात्मा उस विश्वात्मा 
का, जो कि अनन्त है, एक अंश है। अतः अपने पड़ोसी को हाति पहुँचाकर मनुष्य 
वस्तुत: स्वयं अपने आपको हानि पहुँचाता है। यह सभी नीति-संहिताओं का 
आधारभूत दाशेनिक सत्य है। 


ज्ल्छाड 


११५ द द सभ्यता का अवयव बेदान्त 


बहुधा यह विश्वास कर लिया जाता है कि एक व्यक्ति पूर्णता प्राप्त करने 
की यात्रा में भ्रान्ति से सत्य की ओर जाता है तथा जब एक विचार से दूसरे विचार 
पर पहुँचता है, तो वह पहलेवाले विचार को निशचयात्मक रूप से अस्वीकृत कर 
देता है। परन्तु कोई भी भ्रान्ति सत्य की ओर नहीं ले जा सकती। विभिन्न दक्ाओं 
के अतिक्रमण में जीवात्मा एक सत्य से दूसरे सत्य की ओर जाता है, क्योंकि वह 
निम्न कोटि के सत्य से उच्चतर कोटि के सत्य की ओर जाती है। यह बात निम्नां- 
कित उदाहरण से स्पष्ट की जा सकती है। मान लो कि एक मनुष्य सूर्य की ओर 
जा रहा है और हर एक पग पर उसका फ़ोटो लेता जाता है। परन्तु जब वह सचमुच 


. ही सूर्य तक पहुँच जाता है, तब उसका लिया हुआ पहला फ़ोटो दूसरे से, और दूसरा 


तीसरे से या अन्तिम फ़ोटो से कितना भिन्न होगा! परन्तु ये सभी एक दूसरे 
से अत्यधिक भिन्न होते हुए भी सत्य हैं। केवल समय तथा स्थान की परिवर्तित 
दशाओं से वे विभिन्न दीख पड़ते हैं। इस सत्य की मान्यता ही के कारण एक 
हिन्दू सभी धर्मों में, निकृष्ट से उत्कृष्ट में भी उस सार्वभौम सत्य को देखने में समर्थ 
होता है। इस दृष्टिकोण के कारण हिन्दुओं ने कभी घामिक उत्पीड़न का आश्रय 
नहीं लिया। (यहाँ तक कि) आज एक मुसलमान सन्त की दरगाह, जो मुसलमानों 
द्वारा निरादुत और विस्मृत कर दी गयी है, वह हिन्दुओं द्वारा पूजी जाती है! 
इस प्रकार की सहिष्णु प्रवृत्ति के अनेक उदाहरण दिये जा सकते हैं। 

प्राच्य बुद्धि तब तक सन्तुष्ट नहीं हो सकती, जब तक सम्पूर्ण मानवता द्वारा 
ईप्सित लक्ष्य--एकत्व को प्राप्त न कर ले। पाइचात्य वैज्ञानिक एकत्व को अणु 
या परमाणु में खोजता है और जब वह इसे पा लेता है, तब उसको आगे और कुछ 
खोजने को नहीं रह जाता। इस प्रकार जब हम आत्मा या स्वयं की एकता प्राप्त 
कर लेते हैं, जिसे आत्मा कहते हैं, तब हम आगे नहीं जा सकते। अतः यह स्पष्ट 
है कि इस बाह्य जगत्‌ में जो कुछ है, वह उसी एक तत्त्व का व्यक्त स्वरूप है। 

फिर भी, वैज्ञानिक को भी अध्यात्म को मान्यता देने की आवश्यकता तब 
आ पड़ती है, जब वह कल्पना करता है कि एक परमाणु, जिसकी लम्बाई और 
चौड़ाई नहीं होती, वह भी संयुक्त होकर, विस्तार, लम्बाई तथा चौड़ाई का कारण 
बन जाता है। जब एक अणु दूसरे अणु पर क्रियाशील होता है, तो इसका कारण 
कोई माध्यम होगा ही। वह माध्यम क्या है? यह (शायद) एक तीसरा परमाणु 
होगा। यदि ऐसा है, तो भी इस प्रश्त का हल नहीं हो सकता है, क्योंकि ये दो 
परमाण तीसरे पर कसे क्रियाशील होंगे ? यह स्पष्ट ही एक असंगत तथा तर्क-विरुद्ध 
विचार है। इस प्रकार के विरोधाभासी पद सभी भौतिक विज्ञानों की आवश्यक 
परिकल्पनाओं में पाये जाते हैं, जैसे कि विन्दु वह है, जिसका कोई अंश या विस्तार 
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न हो; या रेखा वह है, जिसमें चौड़ाईरहित लम्बाई हो। परन्तु ऐसी कल्पनाएँ न 
देखी जा सकती हैं और न विचारगम्य ही हैं। क्‍यों ? इसलिए कि ये इन्द्रियो 
द्वारा बोधगम्य नहीं हैं और ये दाशेनिक कल्पनाएँ हैं। अतः हम देखते हैं कि बुद्धि 
ही अन्ततः सभी प्रत्यक्षों को स्वरूप प्रदान करती है। जब मैं एक कुर्सी को देखता 
हूँ, तब वह कुर्सी मेरी आँखों के बाहर की असली कुर्सी नहीं होती, जिसका हमें 
बोध होता है; परन्तु, वह (कुर्सी) किसी बाह्य वस्तु तथा तज्जन्य मानसिक 
प्रतिमा का संयोग ही होती है। इस प्रकार एक भौतिकवादी भी अन्ततोगत्वा 
अध्यात्म की ओर प्ररित हो जाता है। 
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वेदान्त का सार तत्व तथा प्रमाव 


(बोस्टन के ट्वेन्टिएथ सेन्चुरी क्लब में दिया गया भाषण) 

इस सांध्यकालीन विषय पर कुछ बोलने के पहले, जब कि मुझे यह अवसर 
मिला है, क्या तुम धन्यवाद के कुछ शब्द कहने की अनुमति प्रदान करोगे ? मैं तीन. 
वर्षों तक तुम लोगों के साथः रहा। मैं प्रायः पूरे अमेरिका का भ्रमण कर चुका हूँ, और 
चूंकि अब मैं अपने स्वदेश लौट रहा हूँ, यह ठीक होगा कि मैं अमेरिका के इस एथेन्स 
में, अपनी क्ृतज्ञता प्रकट करने के लिए इस अवसर का सदुपयोग करूँ। जब मैं 
प्रथम बार इस देश में आया, तो मैंने कुछ दिनों के बाद सोचा कि मैं इस राष्ट्र 
पर एक पुस्तक लिखूँगा। परन्तु तीन वर्षों के आवास के उपरान्त मैं यह पा रहा 


हूँ कि मैं एक पृष्ठ भी नहीं लिख सकता.। इंसके विपरीत, बहुत से देशों के भ्रमण 


के बाद मैं यह अनुभव करता हूँ कि वेश-भूषा, खान-पान तथा तौर-तरीक़ों की छोटी- 
मोटी सभी बान्य विभिन्नताओं के नीचे मानव अखिल विश्व में मानव ही है, 
सर्वत्र वही अद्भुत मानव प्रकृति विद्यमान है। फिर भी कुछ विशेषताएँ तो होती 
ही हैं, अतः मैं थोड़े से शब्दों में यहाँ के अनुभवों को संक्षेप में कहना -चाहूँगा। 
अमेरिका की इस भूमि में मनुष्य की विशेषताओं के सम्बन्ध में कोई प्रइन नहीं 
पूछा जाता। यदि मनुष्य मनुष्य है, तो इतना ही यथेष्ट है और वे (अमेरिकावासी ) 
उसे अपने हृदय में स्थान दे देते हैं। यह एक ऐसा तथ्य है, जिसको मैंने विश्व के 
अन्य किसी देश में नहीं देखा। 

में यहाँ एक भारतीय दर्शन का, जिसे वेदान्त कहते हैं, प्रतिनिधित्व करने 
आया था। यह दर्शन अत्यन्त प्राचीन है। यह दर्शन उस विशाल पुरातन आये- 
साहित्य से उद्गत हुआ है, जिसे वेदों के नाम से पुकारते हैं। यह वेदान्त दर्शन 
मानो शताब्दियों तक संग्रहीत और चयन किये गये उस विश्ञाल साहित्य के अन्तर्गत 
सभी विचारधाराओं, अनुभवों तथा विवेचतों का सर्वोत्तम पुष्प है। इस वेदान्त 
दर्शन की कतिपय विशेषताएँ हैं। प्रथमतः, यह पृर्णरूपेण अवैयक्तिक है। इसकी 
उत्पत्ति किसी व्यक्तिविशेष या धर्मंगुरु से नहीं हुईं। एक व्यक्तिविशेष को केद्ध में 
रखकर वह अपनी प्रतिष्ठा नहीं करता। परन्तु जो दशन किसी व्यक्तिविशेष को 


केन्द्रित करके प्रतिपादित हुए हैं, उनके विरुद्ध भी इसको कुछ कहना नहीं। 
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आगे चलकर भारत में कुछ व्यक्तियों को केन्द्र बनाकर बौद्ध धर्म तथा हमारे अन्य 
अर्वाचीन संप्रदायों का उदय हुआ। ये सब ईसाइयों और मुसलमानों की भाँति 
किसी न किसीको धार्मिक नेता के रूप में मानते हैं और उसमें अपनी निष्ठा रखते 
हैं। परन्तु वेदान्त दशेन इन सभी विभिन्न सम्प्रदायों की पृष्ठभूमिवत्‌ है और 
वेदान्त तथा विश्व के अन्य किसी भी मत के' बीच कोई झगड़ा या विरोध 
नहीं है। क्‍ द 
वेदान्त दर्शन एक सिद्धान्त--जो विश्व के सभी धर्मों में पाया जाता है--प्रति 


 पादित करता है और यह दावा करता है कि मनुष्य (वस्तुतः) दिव्य है तथा जो 


कुछ भी हम लोग अपने चारों ओर देखते हैं, बह उसी दिव्यता के' बोध से उद्भूत 
हुआ है। हर एक वस्तु जो सुन्दर, बलयुकत तथा कल्याणकारी है और मानव 
प्रकृति में जो कुछ भी शक्तिशाली है, वह सब उसी दिव्यता से उदभूत है। यह 
दिव्यता यद्यपि बहुतों में अव्यक्त रहती है, मूलतः मनुष्य मनुष्य में कोई भेद नहीं 
है, सभी समानरूपेण दिव्य हैं। यह ऐसा ही है, जैसे पीछे एक अनन्त समुद्र है और 
उस अनन्त समुद्र में हम और तुम लोग इतनी सारी लहरें हैं और हममें से हर एक 
उस अनन्त को बाहर व्यक्त करने के निमित्त प्रयत्नशील है। अतः: हममें से हर एक 
को वह सतू, चितू तथा आनन्द रूपी अनन्त समुद्र अव्यक्त रूप से, जन्मसिद्ध अधि- 
कार रूर में तथा स्वरूपतः प्राप्त है। उस दिव्यता की अभिव्यक्ति की न्यूनाधिक 
शक्ति से ही हम लोगों में विभिन्नता उत्पन्न होती है। अतएव वेदान्त का कहना है 
कि उसके आधार पर उससे व्यवहार नहीं करना चाहिए, जिसे वह प्रकट करता है 
बल्कि उसके अनुसार जिसका वह प्रतिनिधि है। चँकि प्रत्येक मनृष्य' दिव्यत्व का 
प्रतिनिधि है, और इसलिए हर एक धम्मेशिक्षक को मनुष्य की भर्तना करके नहीं, 
बल्कि मनुष्य में अन्तरनिहित दिव्यता के जागरण के लिए सहायता करनी चाहिए। 
वेदान्त यह भी बतलाता है कि समाज या कर्म के किसी क्षेत्र में शक्ति की जो 
विशाल राशि प्रदर्शित होती है, वह वस्तुतः भीतर से बाहर आती है, इसलिए जिसे 
अन्य सम्प्रदाय अन्तःस्फुरण (एरशुआं/&7०४ ) कहते हैं, उसे वेदान्त मनृष्य का 
बहि:स्फुरण कहने की स्वतन्त्रता लेता है। फिर भी वह किसी सम्प्रदाय से झगड़ता 
हीं। वेदान्त का उन लोगों से भी झगड़ा नहीं है, जो मनष्य की इस दिव्यता को 
नहीं समझते हैं। ज्ञात या अज्ञात रूप से हर मनष्य इस दिव्यता को व्यक्त करने 
का प्रयत्न कर रहा है। 
मनुष्य एक छोटे बक्से में कुण्डलित . अनंत स्प्रिग (फगरिश्या।& अएंण8 ) 
जसा है, जो कि अपने को खोलने का प्रयत्न कर रहा है। हम लोग जो भी सामाजिक 
व्यवस्था देखते हैं, वह इस अभिव्यक्ति का प्रयत्न मात्र है। जितने भी संघर्ष, 
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ब्राइयाँ या प्रतिहन्द्रिताएँ, जिन्हें हम लोग अपने चारों तरफ़ देखते हैं, इस 
अभिव्यक्ति के न कारण हैं और न कार्य ही। जैसा कि हमारे एक महान तत्त्ववेत्ता 
ने कहा है, मान लो कि खेत की सिंचाई के लिए जलाशय कहीं ऊपर ऊँची सतह पर 
है और उसका जल उस खेत में तेज़ी से प्रवेश करने का प्रयत्न करता है; परल्तु 
फाटक लगाकर उसकी गति अवरुद्ध कर दी गयी है। परच्तु जैसे ही फाटक खोल 
दिया जाता है, वह जलू अपनी प्रकृति के अनुसार वेग से, रास्ते में घुछ या गंदगी 
जो भी हो, उस पर प्रवाहित होने रूगता है। परन्तु यह घूल या गंदगी मनुष्य के दिव्य 
स्वरूप की अभिव्यक्ति के न तो कार्य हैं और न कारण। वे तो सह-अस्तित्वमान 
(००-०पंड८०१६) दशाएँ हैं; अत: उनका प्रतिकार किया जा सकता है। 
वेदान्त का यह दावा है कि यह विचार भारत के अन्दर या बाहर सभी 
धर्मों में पाया जाता. है, केवछ कतिपय धर्मों में यह विचार पुराणों में तथा अन्य में 
प्रतीकवाद के रूप में प्रकट किया गया है। वेदान्त का दावा है कि धामिक 
अन्तःस्फूरण केवल एक ही नहीं हुआ, और न केवल दिव्य मानव की एक अभिव्यक्ति 
ही हुई, भले ही वह कितना ही महान्‌ क्‍यों नहों; अपितु, उस अनन्त एकत्व का 
मानव स्वभाव में प्रकाशन हुआ है, तथा हम लोग जिसे नैतिकता, सदाचार और 
परोपकार कहते हैं, वह भी इसी एकत्व की अभिव्यक्ति मात्र है। ऐसा क्षण भी 
आता है, जब हर मनुष्य यह अनुभव करता है कि वह विश्व के साथ एक है, और 
इसको वह समझे या न समझे, उसको प्रकट करने के लिए विकल हो जाता है। जिसे 
हम प्रेम तथा सहानुभूति कहते हैं, वह एकत्व की अभिव्यक्ति ही है और यही हमारी 
नेतिकता और सदाचार का आधार है। यही वेदान्त के विख्यात सूत्र तत्वमसि-- 
तू वही है--में संक्षेप में कहा गया है। 
हर मनुष्य को यह शिक्षा दी जाती है कि तुम उस विश्वात्मा से एक हो, अतः, 
हर जीवात्मा तुम्हारी ही आत्मा है। हर शरीर तुम्हारा ही शरीर है, इसलिए 
दूसरों को चोट पहुँचाना अपने ही को चोट पहुँचाना है और दूसरों को प्रेम करना. 
अपने आप से प्रेम करना है। जैसे बाहर फेंकी जानेवाली घृणा की लहर, बाहर जिस 
किसीको भी वह चोट पहुँचाये, तुमको भी चोट पहुँचाती ही है और यदि तुमसे 
भ्रम का उद्भव होता है, तो वह प्रेम तुम्हारे पास वापस लौटने को बाध्य है। यह 
इस कारण कि मैं यह जगत्‌ हूँ और यह जगत्‌ मेरा शरीर है। मैं अनन्त हूँ, केवल 
इसका ज्ञान इस समय मुझको नहीं है, परन्तु इस अनन्त की चेतना प्राप्त करने के 
लिए मैं संघर्षशील हूँ। पूर्णता इस अनन्त की पूर्ण चेतना प्राप्त हो जाने पर ही 
उपलब्ध होगी। द 
वेदान्त का एक दूसरा विशिष्ट सिद्धान्त यह है कि हम लोगों को धार्मिक 
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विचारों की अनंत विविधता को स्वीकार करना चाहिए और हर एक को एक ही 

विचारधारा के अन्तर्गत लाने का प्रयत्न नहीं करमा चाहिए, क्योंकि लक्ष्य तो 

एक ही है। जैसा कि एक वेदान्ती अपनी काव्यमयी भाषा में कहता है---'जिस 
प्रकार बहुत सी नदियाँ, जिनका उद्गम विभिन्न पव॑तों से होता है, टेढ़ी या सीधी 

बहकर अन्त में समुद्र ही में गिरती हैं, उसी प्रकार ये सभी विभिन्न सम्प्रदाय तथा 

घर्मं, जो विभिन्न दृष्टि-विन्दुओं से प्रकट होते हैं, सीधे या टेढ़े भागों से चलते हुए भी 

अन्ततः तुम्हींको प्राप्त होते हैं। 

इस विचार की अभिव्यक्ति के रूप में, हम देखते हैं कि इस प्राचीनतम दर्शन 

ने अपने प्रभाव के द्वारा बौद्ध मत को, जो विश्व का प्रथम प्रचारक धर्म है, प्रत्यक्षतः 
प्रेरित किया है। अप्रत्यक्ष रूप से इसने अलेक्जेन्ड्रियनों, नास्टिकों तथा मध्य- 
युगीन यूरोपीय विचारकों द्वारा, ईसाई धर्म को भी प्रभावित किया है। बाद में 
जर्मन विचारधारा को प्रभावित करते हुए, इसने दशेन तथा मनोविज्ञान के क्षेत्र 

में प्रायः कान्ति उत्पन्न कर दी है। इस पर भी यह विशाल प्रभाव जो संसार पर 
पड़ा, वह अलक्ष्य ही रहा। जिस प्रकार रात्रि में ओस हलके से गिरकर वनस्पतियों 
के जीवन का पोषण करती है, उसी प्रकार धीरे धीरे तथा अलक्ष्य रूप से यह दिव्य 

वेदान्त दर्शन समूचे विश्व में मानव कल्याणाथं फैल गया है। इस धर्म के प्रचार 

के लिए सेनाओं के अभियान का उपयोग नहीं हुआ। बौद्ध मत में, जो विश्व का 

एक बहुत बड़ा प्रचारक धर्म है, सम्राट्‌ अशोक॑ के अवशेष शिलालेख हमें प्राप्त हैं; 
जिनसे यह पता चलता है कि किस तरह धममंप्रचारक अलेक्जेन्ड्रिया, एन्टिओक, 
ईरान, चीन तथा तत्कालीन सम्य जगत्‌ के अन्य बहुत से देशों में भेजे गये थे। 
ईसा के तीन सौ वर्ष पहले ही उन लोगों को यह शिक्षा दी गयी थी कि किसी धर्म 
की निन्‍दा नहीं करें---सभी धर्मों का आधार एक है, जहाँ कहीं भी वे हों; जितना 


तुमसे हो सके, उतना उनकी सहायता करो तथा उन सबको शिक्षा दो, परन्तु उनको 


हानि नहीं पहुँचाओ। 

अतएव भारत में हिन्दुओं द्वारा कभी धार्मिक उत्पीड़न नहीं हुआ, बल्कि 
उन्होंने विश्व के सभी धर्मों के प्रति अद्भुत आदर का भाव ही रखा। हिब्र जाति 
के कुछ लोग जब स्वदेश से भगाये गये थे, तब हिन्दुओं ने उनको शरण दी, जिसके 
फलस्वरूप मलाबार के यहूदी अभी तक हैं। एक अन्य समय में उन्होंने नष्ट- 
प्राय ईरानियों के अवशिष्ट अंश का स्वागत अपने देश में किया; और वे लोग 
आज भी हमारे मध्य हमारे एक अग और प्रीति-भाजन, बम्बई के आधुनिक पार- 
सियों के रूप में विद्यमान हैं। ईसा मसीह के शिष्य सेन्ट थामस के साथ आने 
का दावा करनेवाले ईसाई लोगों को भी भारत में रहने तथा अपनी विचारधारा 
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सुरक्षित रखने की अनुमत्ति दी गयी। उन लोगों की एक बस्ती अब तक भारत 
में है। यह सहिष्णुता का भाव वहाँ न मरा है, न मरेगा, न मर सकता है। 

यह वेदांत की महती शिक्षाओं में से एक है। यह जानकर कि ज्ञात या अज्ञात 
रूप से हम सब उसी ध्येय को पहुँचने के लिए संघर्षशील हैं, हम अधेयेवान क्‍यों 
हों ? यदि एक मनुष्य दूसरे से मंद है, तो हमें अधीर नहीं होना चाहिए; न उसे 
अपशब्द कहना चाहिए और न उसकी भत्सेना करनी चाहिए। जब हमारे चक्ष्‌ 
उन्‍्मीलित हो जाते हैं और हृदय पवित्र हो जाता है, उस दिव्य प्रभाव का 
कार्य, हर मानव हृदय में प्रस्फुटित होता हुआ वह ईश्वरीय उद्बोधन, अभिव्यक्त 
हो जायगा और तभी हम लोग मनुष्य मात्र के अआञतृत्व का दावा करने में समर्थ 
होंगे। « द 

जब मनुष्य उच्चतम को प्राप्त कर लेता है, और वह न पुरुष देखता है, न 
स्‍त्री, न लिग, न धर्म, न वर्ण, न जन्म, न ऐसे अन्य प्रकार के विभेदों को देखता है, 
वरन्‌ वह आगे बढ़ता जाता है और उस दिव्यता का अनुभव करता है, जो मानव 
का सत्य स्वरूप है, वह मनुष्यों में अन्तहित है--केवल तभी वह विश्वबन्धुत्व 
को प्राप्त कर लेता है और केवल ऐसा ही व्यक्ति वेदान्ती है। 

यह वेदान्त के कतिपय व्यावहारिक और ऐतिहासिक परिणाम हैं। 














खुला रहस्य 
कप एंजिलिस, कैलिफ़ोनिया में दिया हुआ भाषण ) 


'. वस्तुओं को यथार्थ रूप में समझने के प्रयत्न में हम चाहे किसी दिशा में झुकें, 
गंभीर चिन्ता करने पर हमें दिखायी यही देगा कि अन्त में हम वस्तुओं की एक ऐसी 
अजीब अवस्था पर आ पहुँचते हैं, जो विरोधात्मक सी प्रतीत होती है; हम एक 
ऐसी वस्तु पर आ पहुँचते हैं, जो बुद्धि से ग्रहण तो नहीं की जा सकती, परच्तु फिर 
भी सत्य है। हम एक वस्तु लेते हैं--हम जानते हैं कि वह सान्‍त है। लेकिन 
ज्यों ही हम उसका विश्लेषण करने लगते हैं, वह हमें एक ऐसे क्षेत्र में ले जाती है, 
जो बुद्धि के अतीत है। उसके गुण-धर्मों का, उसकी सम्भावनाओं का, उसकी शक्तियों 
और उसके सम्बन्धों का हम अन्त नहीं पा सकते । वह अनन्त बन जाती है। उदा- 
हरणार्थ, प्रतिदिन के व्यवहा र का एक फूल ही ले लो। वह तो सानन्‍्त ही है। लेकिन 
ऐसा कौन है, जो कह सकता है कि मैं फूल के बारे में सब कुछ जानता हूँ ? उस 
फूल से संबंधित ज्ञान के अंत तक पहुँच जाना किसीके लिए भी सम्भव नहीं है। 
आरम्भ में फूल सान्‍्त प्रतीत होता था, अब वह अनन्त बन बैठा है। रेती का एक 
कण लो। उसका विश्लेषण करो। हम यह मानकर आरम्भ करते हैं कि वह 
सान्‍्त है; पर बाद में हम देखते हैं कि वह सान्‍्त नहीं है, अनन्त है। फिर भी हम 
उसे सान्‍्त वस्तु की दृष्टि से ही देखते आये हैं। इसी तरह फूल को भी हम एक 
सान्‍्त वस्तु की दृष्टि से देखते हैं। 

यही विचारों और अनुभवों के विषय में सत्य है, चाहें वह भौतिक हो अथवा 
मानसिक। आरम्भ में हम वस्तुओं को छोटी समझकर ग्रहण करते हैं, लेकिन 
शीघ्रही वे हमारे ज्ञान को धोखा दे देती हैं और अनन्त के गते में विलीन हो जाती 
हैं। महत्तम और प्रथम वस्तु जिसका बोध हमें होता है, वह हैं हम स्वयं । हमारे 
स्वयं के अस्तित्व” के बारे में भी ठीक ऐसी ही द्विधा है। इसमें सन्देह नहीं कि 
हमारा अस्तित्व है। हम देखते हैं कि हम सान्‍्त जीव हैं। हम जन्म लेते हैं और 
हमारी मृत्यू होती है। हमारे जीवन का क्षितिज परिमित है। हम इस विश्व में 
मर्यादित अवस्था में विद्यमान हैं। तिसर्ग एक क्षण में हमारा अस्तित्व मिटा सकता 
है। हमारे छोटे छोटे शरीर जैसे-तैसे संकलित हैं, और किसी भी क्षण टुकड़े टुकड़े 
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होने के लिए तैयार से हैं। यह हमें निश्चित मालूम है।. कर्म के क्षेत्र में हम कितने 
असहाय हैं ! हर घड़ी हमारी इच्छा कुंठित होती है। हम कितना करना चाहते 

हैं, और कितना कम कर पाते हैं! हमारी वासना का कोई अन्त नहीं। हम किसी 
भी वस्तु की वासना. कर सकते हैं, कोई भी वस्तु चाह सकते हैं, हम व्याध-नक्षत्र 
तक पहुँचने की भी इच्छा कर सकते हैं। परन्तु हमारी कितनी कम इच्छाएँ पूर्ण 
होती हैं! शरीर ही हमारी इच्छाएँ पूर्ण व होने देगा। स्वयं प्रकृति ही हमारो 
इच्छा-पूर्ति के विरुद्ध है। हम असहाय हैं, दुर्बल हैं। भौतिक जगत्‌ के फूल या 
रेती के कण तथा मानस-जगत्‌ के विचारों के सम्बन्ध में जो सिद्धान्त लागू है, वही 
सिद्धान्त हज़ार गुना हमारे अस्तित्व के सम्बन्ध में छागू हैं। एक ही साथ सात्त॑ 
और अनन्त होने के कारण हम भी अस्तित्व सम्बन्धी इसी दुविधा में हैं। हम समुद्र 
पर उठनेवाली लहरों के समान हैं। लहर समुद्र से नितान्त पृथक्‌ नहीं है, फिर भी 
वह स्वयं समुद्र नहीं है। लहर का ऐसा कोई हिस्सा नहीं है, जिसे हम ऐसा कह सकें 
कि यह समुद्र नहीं है।' समुद्र! यह अभिघान उस पर तथा समुद्र के प्रत्येक अंग 
पर समान रूप से लागू है, और फिर भी वह समुद्र से स्वतंत्र है। इसी तरह इस 
सत्तारूपी अनन्त सागर में हम छोटी छोटी ऊर्मियों के समान हैं। परन्तु जब हम 
स्वयं को सचमच पकड़ना चाहते हैं, तो हम वैसा नहीं कर पाते, क्योंकि तब हम 
अनन्त बन जाते हैं। 
| हम लोग मानो स्वप्न-जगत्‌ में चल रहे हैं। स्वप्नावस्था में स्वप्न सत्य ही 

होते हैं, लेकिन हम जैसे ही उनमें से किसी एक को पकड़ना चाहते हैं, वह ग्रायब 
हो जाता है। ऐसा क्‍यों ? इसलिए नहीं कि वह झूठा था, बल्कि इसलिए कि वह 
तक॑ और बुद्धि की ग्रहण-शक्ति से परे है। इस दुनिया की प्रत्येक वस्तु इतनी 
विद्वाल है कि उसकी तुलना में हमारी बुद्धि कुछ भी नहीं है, वह बुद्धि के नियमों से 
बँधने से इन्कार करती है। बुद्धि उसके आसयास जब अपने पाश फैलाना चाहती 
है, तो वह हंसती है। मानवात्मा के विषय में तो यह तत्त्व और भी हज़ार गुना 
सत्य है। स्वयं हम' ही दुनिया में सबसे बड़ा रहस्य है। 

ओह ! यह सब कितना आश्चरयंमय है ! मनुष्य की आँख ही देखो, उसका 

कितनी आसानी से नाश हो सकता है। फिर भी, विशाल सूर्यों का अस्तित्व केवल 
इसलिए है कि तुम्हारी आँखें उन्हें देख रही हैं। दुनिया इसलिए विद्यमान है कि 
तुम्हारी आँखें प्रमाण देती हैं कि वह विद्यमृन है। जरा इस रहस्य पर विचार 
करो। ये बेचारी छोटी आँखें! तेज़ उजाला या एक आलपीन इन्हें नष्ट कर दे 

सकती है। लेकिन नाश के बृहत्तम यंत्र, प्रछय काल के बलिष्ठतम साधन, आइचर्य- 

पुर्ण घटनाएँ, कोटि कोटि तारे, सूर्य, चन्द्र, भूमण्डल--इन सबका अस्तित्व इन दो 

२-९ | 




















































देवता विद्यमान हैं या नहीं, प्रश्न यह नहीं है। प्रश्न है इस मानसिक घटता के 


विवेकानत्द साहित्य | श्रढ 


छोटी आँखों पर अवलम्बित है और इन्हें इन दो छोटी आँखों के प्रमाणपत्र की. 
आवश्यकता होती है। आँखें कहती हैं कि हे प्रकृति, तुम विद्यमान हो' और हम 
विश्वास करते हैं कि प्रकृति' विद्यमान है। हमारी सभी इन्द्रियों के संबंध में 
ऐसा ही है। 

यह क्‍या है? फिर कमजोरी है कहाँ ? कौन बलिष्ठ है? कौन बड़ा है 


९] 


दा 


और कौन छोटा ? इस जगत्‌ में सब वस्तुएं अद्भुत भाव से परस्परावरूम्बी हैं। 
यहाँ छोटे से छोटा परमाण भी सम्पूर्ण विश्व के अस्तित्व के ।छए आवश्यक है, 
फिर किसे हम ऊँचा कह सकते हैं और किसे नीचा ? यह अचन्वेषण के परे है। 
भला क्‍यों ? इसलिए कि न कोई बड़ा है और न छोटा प्रत्येक वस्तु में वह अनन्त 
सत्तारूपी समुद्र ओतप्रोत है। वही अनन्त उनका सत्य स्वरूप है। और जो 
कुछ धरातल पर विद्यमान है, वह भी अनन्त ही है। व॒क्ष अनन्त और इसी तरह 
प्रत्येक वस्तु, जो तुम देखते या छूते हो, अनन्त है। रेत का प्रत्येक कण, प्रत्येक 
विचार, प्रत्येक जीव, प्रत्येक विद्यमान वस्तु अनन्त है। जो सान्‍्त है, वही अनन्त 
है और जो अनन्त है, वही सान्‍्त है। यही है हमारी सत्ता का स्वरूप। 

अब, यह सब सच हो सकता है, लेकिन अनन्त की यह प्रतीति वर्तमान अवस्था 


में हमें केवल अचेतन ही होती है। यह बात नहीं कि हम अपना अनन्त स्वरूप भूल 


गये हैं। हम अपना अनन्तत्व यथार्थत: कभी भूल नहीं सकते। ऐसा कौन सोच 
सकता है कि उसका सम्पूर्ण रूप से नाश हो जायगा ? कौन सोच सकत। है कि वह 
मर जायगा ? ऐसा कोई नहीं सोच सकता। अनन्त से हमारा सम्बन्ध हममें 


अचेतन रूप से काम करता है। इसलिए एक प्रकार से हम अपने सच्चे स्वरूप को 


भूल बंठे हैं। और इसीलिए है यह सारा दुःख । 

प्रतिदिन के व्यवहार में छोटी छोटी बातें हमें चोट पहुँचाती हैं, छोटे छोटे 
जीव हमें दास बनाये हुए हैं। हम दुःखी इसलिए होते हैं कि हम समझते हैं हम 
सान्‍्त हैं, हम क्षुद्र जीव हैं। परन्तु तो भी यह विश्वास होना कि हम अनन्त हैं, 
कितना कठिन है ! इस सब दुःख और शोक के बीच जब एक छोटी सी वस्तु मेरे 
मन को क्षुब्ध कर देती है, तो मेरा यह कतंव्य है कि मैं विश्वास करूँ कि मैं अनन्त 


हू और सत्य तो यही है कि हम अनन्त हैं। चाहे जानते हुए, चाहे अनजान में, 
हम उसी. अज्ञेय के अन्वेषण में लगे हैं, जो अनन्त है। हम सदा उसीकी खोज में 


हैं, जो स्वतंत्र है--जो मुक्त है। 
.. आज तक ऐसी कोई मानव जाति नहीं हुई, जिसने किसी प्रकार के धर्म को 
अंगीकार न किया हो, या ईश्वर अथवा देवताओं की पूजा न की हो। ईदइवर या 
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विश्लेषण का। सारी दुनिया ईश्वर की खोज में--ईहवर को ढूँढ़ निकालने में 
क्यों लगी है ? कारण यह है कि यद्यपि हम इन पाशों से बँधे हैं, यद्यपि यह प्रकृति 
और उसके नियमों की भयंकर शक्ति हमें पीसे सी डाल रही है और हमें करवट तक 
लेने नहीं देती, यद्यपि--हम जहाँ भी जायेँ और जो कुछ भी करने की इच्छा 
करें--यह नियामक शक्ति, जो सर्वत्र विद्यमान है, हमारे मार्ग में अड़चन ही 
डालती रहती है, तो भी हम अपने स्वतंत्र स्वरूप को कभी नहीं भूलते और सर्वदा 
उसकी खोज में छंगे रहते हैं। दुनिया के सब धर्मों की खोज एक ही है और वह है 
मुक्ति की खोज; चाहे वे इसे जानते हों, चाहे नहीं; चाहे इसे अच्छी तरह समझा 
सकते हों, चाहे नहीं; पर सत्य तो यही है। क्षुद्रतम मनुष्य, मूर्ख से मूर्ख जीव भी इसी 
चेष्ट। में लगा हुआ है कि वह ऐसी शक्ति पाये, जो निश्षग-नियमों पर शासन कर 
सके। राक्षस, भूत, देवता अथवा अन्य किसी ऐसी वस्तु का वह दर्शन करना 
चाहता है, जो निसर्ग को अपने अधीन कर ले, जिसके लिए निमसर्ग सर्वशक्तिमान 
न हो, और जिसका कोई दूसरा नियामक न हो। किसी ऐसे की चाह है, जो नियम 
तोड़ सकता हो | --मनृष्य के हृदय से यही आवाज़ निकल रही है। हम सदा 
इसी खोज में हैं कि ऐसा कोई मिल जाय, जो नियम को तोड़ सके। लौहमार्ग पर 
दौड़ते हुए तेज इंजन को देख, राह में रेंगनेवाला कीड़ा दूर हट जाता है। हम 
एकदम कह्‌ उठते हैं, इंजन तो निर्जीव वस्तु है, एक यंत्र है, लेकिन कीड़ा सजीव 
है --इसलिए कि कीड़े ने नियम तोड़ने का प्रयत्न किया। इतनी शक्ति और 
सामश्य विद्यमान होने पर भी इंजन नियम नहीं तोड़ सकता। जैसा मनुष्य 
चाहता है, उसी दिशा में इंजन को जाना पड़ता है। अन्यत्र वह नहीं जा सकता। 
कीड़ा यद्यपि छोटा है, तो भी उसने नियम तोड़ने और आपत्ति से बचने का प्रयत्न 
किया। नियामक शक्ति पर अपना अधिकार चलाने की उसने चेष्टा की। उसने 
अपना स्वातंत्र्य जतलाने का प्रयत्त किया, और यही है उसमें भविष्य में परमेश्वर 
से एकरूप होने का लक्षण । 

अपनी मुक्ति जताने की यह चेष्ट।, आत्मा का यह मुक्त स्वभाव हर जगह 
विद्यमान है। यह प्रत्येक धर्म में ईइ्वर या देवताओं के रूप में पाया जाता है। 
परन्तु देवताओं को जो अपने बाहर ही देखते हैं, उनके लिए यह मुक्ति केवल बहि- 
रस्थ वस्तु है। मनुष्य ते स्वयं ही निश्चय कर लिया कि वह बिल्कुल नगण्य है। 
उसे यह डर था कि वहु कभी मुक्त नहीं हो सकता। इसलिए वह किसी ऐसे की 
खोज में घमने लगा, जो स्वाधीन तथा प्रकृति के अतीत है। फिर उसने सोचा कि 
ऐसे स्वतंत्र देवता तो अनेक हैं, और धीरे धीरे उसने उन सबको एक देवाधिदेव 
में, एक परमेश्वर में लीन कर दिया। इससे भी उसे संतोष नहीं हुआ । कालान्तर 
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से वह सत्य के कुछ थोड़ा और निकट आया; और फिर क्रमशः उसे ज्ञात हुआ कि 
वह चाहे जो कुछ हो, किसी न किसी तरह उसका उस देवाधिदेव से, उस परमेश्वर 
से कुछ सम्बन्ध है। वह, जो अपने को सीमित, नीच तथा दुबंछ समझता था, उस 
परमेश्वर से किसी न किसी तरह सम्बद्ध है। उसे दिव्य दर्शन होने लगे, विचार 
उठने लगे और ज्ञान की वृद्धि होने लगी। वह उस परमेदवर के निकटतर आने 
लगा, और अस्त में उसे पता चला कि ईश्वर तथा अन्य सब देवता, सर्वेशक्तिमान 
मुक्त पुरुष की प्राप्ति की साधना में अनुभूत होनेवाली मत की विभिन्न अवस्थाएँ 
ये सब अपने ही स्वरूप के सम्बन्ध में क्रमशः विकसित कल्पनाओं का प्रतिबिम्ब 
मात्र है। तत्पश्चात्‌ उसने केवल यह सत्य ही नहीं जाना कि मनुष्य ईश्वर-निर्मित 
एवं उसीकी प्रतिमूर्ति है, वरन्‌ उसने यह सत्य भी जाना कि ईश्वर मनुष्य-निर्मित 
एवं उसीकी प्रतिमूर्ति है।' दिव्य मुक्ति की कल्पना इस प्रकार प्रक- हुई। परसे- 
दवर सर्वदा अपने भीतर ही था--निकट से भी निकट था। और फिर भी हम 


उसकी खोज बाहर ही किये जा रहे ये। अन्त में उसे अपने हृदय की गुहा में ही 


विराजमान पाया। तुमने उस मनुष्य की कथा सुनी होगी, जिसने अपने हृदय की 
घड़कन को भूल से ऐसा समझा था कि कोई बाहर से दरवाज़ा खटखटा रहा है, 
इसलिए वह उठा और दरवाज़ा खोलकर देखा कि कोई न था। वह वापस लौट 
आया। फिर से वही दरवाज़ा खटखटाने की आवाज़ आती हुई माटूम हुई, किच्तु 
दरवाज़े पर कोई न था। तब उसने समझा कि यह दरवाज़े की. खटखटाहेट न थी, 
यह थी उसके निजी हृदय की घड़कन। इसी तरह, अपनी खोज के बाद मनुष्य 
देखता है कि वह असीम मुक्ति, जिसे अपनी कल्पनाशक्ति द्वारा वह अपने से बाहर 
प्रकृति में प्रस्थापित कर रहा था, वास्तव में अन्तःस्थ विषय है, नित्यस्वरूप परमात्मा 
ही है--और यह, वह स्वयं ही है। 

इस प्रकार, अन्त में इस अद्भुत ढ्ैत का रहस्य उसकी समझ में आ जाता है। 
'वह जान जाता है कि यह एक ही द्र॒ष्टा अनन्त है और सान्‍्त भी। वही अनन्त 
पुरुष यह सान्‍्त जीव भी है। वही बुद्धि के जाल में जकड़ा हुआ सा प्रतीत होता है 
और सीमित जीवों के रूप में प्रकट सा होता है। परन्तु उसका वास्तविक स्वरूप 
अविकृत ही रहता है।... कं क्‍ 
इसलिए प्रकृत ज्ञान यही है कि सब जीवात्माओं की आत्मा यह अन्तर्यामी 
भगवान्‌ ही वह सत्य है, जो अविकार्य है, शाइवत आनन्दस्वरूप तथा नित्य मुक्त 


है। यही एक अचल पद है, जिसके आधार पर हम खड़े रह सकते हैं। 


. अतएव, यही मृत्यु का अवसान, अमरत्व की प्राप्ति तथा दुःख की निवृत्ति 
है। और जो इस अनेकता में उस एक को देखता है, इंस परिणामी जगत्‌ में उस 
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एक अपरिणामी का दर्शन करता है और उसका अपनी आत्मा की भी आत्मा के 
रूप में अनुभव करता है, उसे ही शाइवत शान्ति प्राप्त होती है--दूसरे को नहीं । 

दुःख और अधघ:पतन के बीच मानो आत्मा अपनी एक किरण भेज देती है 
और मनुष्य जाग उठता है और जान लेता है कि जो कुछ वास्तव में उसका है, उसे 
वह कभी खो नहीं सकता। हाँ, जो कुछ हमारा है, उसे हम कभी नहीं खो सकते । 
कौन अपना अस्तित्व खो सकता है ? अपनी प्रत्यक्ष सत्ता कौन खो सकता है? 
में तो वास्तव में केवल सत्स्वरूप ही हूँ और बाद में जब उस पर सद्गुण का रंग 
चढ़ जाता है, तब मैं 'अच्छा' कहलाता हूँ! ऐसा ही बुराई के सम्बन्ध में भी है। 
आदि, मध्य और अन्त में केवल सत्‌ ही विद्यमान है; वह कभी खोता नहीं, वह तो 
चिर विद्यमान है 

इसीलिए मुक्ति की सबको आशा है। कोई मर नहीं सकता। सदा के लिए 
कोई पतित नहीं रह सकता। जीवन तो एक खेल का मैदान है, खेल चाहे जितना 
ही जंगली क्‍यों न हो। हम पर चाहे जितनी चोटें पड़ें, चाहे जितने धक्के लगें, किन्तु 
नित्य विद्यमान आत्मा को कभी कोई चोट नहीं पहुँच सकती। हम वही अनन्त 
आत्मा हैं। 

एक बेदान्ती इस तरह गाता था, “मझे कभी न संशय था, ने डर। मृत्यु 
मुझे कभी न छू पायी। मेरे माता-पिता कहाँ ? मैं तो अजन्मा हूँ। मैं ही सब कुछ 
हैं; फिर मेरा शत्रु कौन मैं सच्चिदानन्दस्वरूप हूँ। सोहहम्‌, सोहहम्‌। 
काम, क्रोध, ईर्ष्या, कुविचार आदि ने मुझे कभी स्पर्श नहीं किया, क्योंकि मैं तो 
सच्चिदानन्दस्वरूप हूँ। सोहहम्‌, सोहहरू। द 

सब दु:खों का यही एक अमोघ उपाय है। यही वह अमृत है, जो मृत्यु को जीत 
लेता है। हम यहाँ दुनिया में विद्यमान हैं और हमारा स्वभाव इस सत्य के विरुद्ध 
विद्रोह कर बैठता है। किन्तु चलो हम गायें, सोहम्‌, सोहहम्‌। मुझे न भय है, 
न संशय, न मृत्यु; मैं -जाति-लिग-वर्ण सबके अतीत हूँ। कौन सा सम्प्रदाय मझे 
बाँध सकता है? कौन सा पंथ मुझे अपना सकता है? सब पंथों में मैं ही 
अतुस्थृत हूँ । 

शरीर चाहे जितना ही विद्रोह करे, मन लड़ने के लिए चाहे जितना ही क्‍ 
उठ खड़ा हो, इस घन अंधकार में, इस तड़पानेवाली यंत्रणा में, इस घोरतम 
नराश्य में एक बार, दो बार, तीन बार, सर्वदा यही गाओं। प्रकाश मृदुता से आता 
है, धीरे धीरे आता है--पर आता है अवद्य। 

अनेक बार मैं मृत्यु-मुख में पड़ा हूँ, क्षुपातुर रहा हूँ, पैर फटे हैं और थकावट 
आयी है; लगातार कई दिनों तक मुझे अन्न नहीं मिला. और अकसर मैं एक पग भी 











विवेकानन्द साहित्य १२८. 


नहीं चल सकता था; मैं पेड़ के नीचे बैठ जाता और ऐसा मालूम होता था कि अब 
प्राण निकले । बोलना मुझे कठिन हो जाता था और मैं विचार तक नहीं कर सकता 
था। अन्त में मेरा मन इस विचार पर लौट आया, मुझे डर कहाँ ? मैं कैसे 


मर सकता हूँ ! मुझे न कभी भ्रख रूगती है, न प्यास। मैं तो वही हँ--सो$हम । 


यह सम्पूर्ण विश्व मुझे कुचल नहीं सकता, वह तो मेरा दास है। ऐ परमेश्वर ! 
ऐ देवाधिदेव ! तू अपनी हुकूमत चला और हाथ से गया हुआ साम्राज्य फिर से 
प्राप्त कर ! उठ खड़ा हो, चल और बीच में ठहर मत ! ” ऐसा विचार आते 
पर मैं नव चेतना पा उठ खड़ा होता, और यह देखो, तुम लोगों के सामने आज 
जीता-जागता खड़ा हँ। इस तरह जब जब अंधकार का आक्रमण हो, तो अपनी 
आत्मा का प्रतिष्ठापन करो, और जो कुछ प्रतिकूछ है, नष्ट हो जायगा, क्योंकि 
आखिर यह सब स्वप्न ही है। आपत्तियाँ पर्वत जैसी भले ही हों, सब कुछ भयावह 
और अंधकारपूर्ण भले ही दिखे, पर जान लो, यह सब माया है। डरो मत, यह भाग 
जायगी। इसे कुचल्ते, और यह लुप्त हो जाती है। इसे ठुकराओ, और यह मर 
जाती है। डरो मत; कितनी बार असफलता मिलेगी, यह न सोचो। चिन्ता न 
करो। काल अनन्त है। आगे बढ़ो, बारंबार अपनी आत्मा का भ्रतिष्ठापन करो। 
प्रकाश अवश्य ही आयेगा। तुम ज्राहे किसीकी भी प्रार्थना करो, पर कौन तुम्हें 
आकर सहायता देग। ? जिसने स्वयं मृत्यु से छुटकारा नहीं पाया, उससे तुम किस 
प्रकार सहायता की आशा कर सकते हो ? स्वयं ही अपना उद्धार करो। भाई, 
दूसरा कोई तुम्हें मदद न पहुँचायेगा; क्योंकि तुम स्वयं ही अपने सबसे बड़े शत्रु 
हो और तुम स्वयं ही अपने सबसे बड़े मित्र। तो फिर आत्मा का आश्रय लो। 
उठ खड़े हो, डरो मत। दुःख और दुर्बलता के अंधकार के बीच आत्मा को प्रकाशित 
होने दो, भले ही वह प्रकाश आरम्भ में अस्पष्ट और फीका हो। तुम्हें साहस 
मिलेगा और अन्त में तुम सिंह के समान गरज उठोगे, मैं वह हूँ, मैं वह हँ--सोड्हम्‌, 
सो5हम्‌ ।' हमारे एक कवि ने इस तरह गाया है, “मैं न नर हूँ, न नारी, न देव, 
न दानव। मैं पशु, वृक्ष, पौधा आदि कुछ भी नहीं हूँ। न मैं घनिक हूँ, न दरिद्र, 


न विद्वान, न मूर्ख। मेरे वास्तविक स्वरूप की तुलना में ये सब बिल्कुल क्षुद्र हैं, 


क्योंकि मैं ही वह परमात्मा हूँ। सोहहम्‌ सोहहम्‌। सूर्य, चन्द्र तथा तारों की ओर 
देखो, मैं ही उनमें प्रकाशित हो रहा हूँ। अग्नि की प्रभा तथा विश्व में खेलनेवाली 
शक्ति भी मैं ही हूँ, क्योंकि मैं ही वह परमात्मा हूँ। 

जो कोई यह सोचता है कि मैं क्षुद्र हूँ, भूल कर रहा है, क्योंकि सत्ता केवल 
एक आत्मा की ही है। सूर्य का अस्तित्व इसलिए है कि मैं कहता हूँ सूर्य है, और 
जब मैं उद्घोषित करता हूँ कि दुनिया विद्यमान है, तभी उसे अस्तित्व प्राप्त होता 
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है। मेरे बिना वे नहीं रह सकते, क्योंकि मैं सत्‌, चित्‌ और आनन्दस्वरूप हूँ। मैं सदा 
सुखी हूँ, मैं सदा शुचि हूँ, मैं सदा सुहावना हूँ । देखो, सूर्य के कारण ही प्राणिमात्र 
देख सकते हैं, किन्तु किसीकी भी आँख के दोष का उस पर कोई प्रभाव नहीं होता। 
मैं भी इसी तरह हूँ। शरीर की सब इन्द्रियों द्वारा मैं काम करता हूँ, प्रत्येक वस्तु 
द्वारा मैं काम कर रहा हूँ, किन्तु काम के भले-बुरे गुण का परिणाम मुझ पर नहीं 
होता। मेरा कोई नियामक नहीं है और न कोई कर्म। मैं ही कर्मों का नियामक 
हूँ। मैं तो सदा वर्तमान था और अभी भी हूँ। 

“मेरा सच्चा सुख भौतिक वस्तुओं में कभी न था, न तो वह पति में था, न 
पत्नी में, न पुत्रों में और न अन्य किसी वस्तु में। मैं तो अनन्त नील आकाश के 
समान हूँ । अनेक वर्ण के मेघ उस पर होकर गुजरते हैं, कुछ क्षण क्रीड़ा करते हैं और 
चले जाते हैं, और वह विकारहीन नील आकाश वहाँ वैसा ही रह जाता है। सुख 
और दुःख, अच्छा और बुरा मेरी आत्मा को एक क्षण के लिए भले ही ढक लें, 
पर फिर भी वहाँ मेरा अस्तित्व है ही। वे इसलिए निकल जाते हैं कि वे बदलते- 
वाले ही हैं। मैं इसलिए रह जाता हूँ कि मैं स्वभावतः विकारहीन हूँ। अगर 
दुःख आता है, तो मैं जानता हूँ कि वह सीमित है। अतः उसका अन्त अवश्य होंगा। 
अगर बुराई आती है, तो मैं जानता हूँ कि वह सीमित है। अतः वह अवश्य चली 
जायगी। मुझे कोई वस्तु स्पर्श नहीं कर सकती, क्योंकि मैं अनन्त हूँ, शाश्वत 
और अपरिणामी आत्मा हूँ। द 

आओ, हम इस प्याले को पियें--यह प्याला, जी प्रत्येक अमर एवं विकार- 
हीन वस्तु की ओर हमें ले जाता है। डरो मत। ऐसा मत सोचो कि हममें बुराई 
है, हम सान्‍्त हैं या हम कभी मर सकते हैं। यह सच नहीं है। 

“इस आत्मा के सम्बन्ध में पहले श्रवण करना चाहिए, फिर मनन और उसके 
उपरान्त उसका निदिध्यासन । जब हाथ काम करते रहें, मन को कहना चाहिए, 
सो5हम्‌, सो5हम्‌ । सोचो तो यही सोचो, स्वप्न देखो तो इसीका, यहाँ तक कि यह 
तुम्हारी हड्डियों की हड्डी और मांस का मांस बन जाँय, यहाँ तक कि क्षुद्रता के 
दुर्बलता के, दुःखों के और बुराइयों के सब भयानक स्वप्न बिल्कुल गायब हो जायें। 
और तब एक क्षण के लिए भी सत्य तुमसे छिपा न रह सकेगा। 














बेदों और उपनिषदों के 


. वैदिक यज्ञ-वेदी से ज्यासिति का उद्भव हुआ। 





देवों अथवा णुतिमानों की स्तुति उपासना की नींव बनी । घारणा यह है कि 
; द जिसका आवाहन किया जाता है, उसका श्रेय होता है और वह श्रेय” करता भी है। 
ऋचाएँ केवल अशस्तियाँ नहीं हैं, वरन्‌ शक्तिसम्पन्न मन्त्र हैं, जिनका उच्चा-.._ 
रण मन. की अनुकूल भावना के साथ किया जाता है। 
स्वर्ग केवल सत्ता की अन्य अवस्थाएँ हैं, जिनमें इन्द्रियभोगों और उच्चतर 
सिद्धियों की वृद्धि हो जाती है। 
स्थूल शरीर की भाँति सभी उच्चतर इतर शरीर भी नश्वर हैं। इस जीवन 
तथा अन्य जीवनों में सभी शरीर मरणधर्मा हैं। देव भी मत्यें हैं और वे केवल 
भोग दे सकते हैं। क्‍ 
. इन सभी देवों के पीछे. एक सत्ताधारी इकाई है---ईश्वर, ठीक वैसे ही जैसे 
इस शरीर के पीछे कोई उच्चतर वस्तु है, जो अनुभव करती है और जो देखती है। 
जगत्‌ के सर्जन, पालन और संहार की जिसमें शक्तियाँ हैं क्र सर्वेग्यापक, 
सर्वज्ष तथा सर्वशक्तिमान होने जैसी जिसकी उपाधियाँ हैं, वह देवों का भी देव 
| परमेश्वर है। ४ द 
है अमृतपुत्रो / सुबी, हे झुलोकवासी देवताओं ! सुनो, मैंने एक ऐसी 
हा किरण देख ली है, जो सभी अंधकारों और सभी संशयों के उस पार है। वह पुरातन 
(बह) मुझे मिल गया। इसका मार्ग उपनिषदों में सन्चिहित है। 
पृथ्वी पर हम मरते हैं, स्वर्गलोक में मरते हैं, ब्रह्मलोक में भी मरते हैं। 
ईश्वर के पास पहुँचने पर ही हम जीवन-लाभ करते हैं और अमर हो जाते हैं । 
क्‍ उपनिषद्‌ केवल इसीकी विवेचना करते हैं। उपनिषदों का पथ पावन पथ 
है। बहुत से व्यवहार, रीति-रिवाज़ और लोकाचार आज समझ्म में नहीं आ 








































१. देबान्भावयतानेन ते देवा भावयन्तु वः। 
प्रस्परं भावयन्तः श्रेटः परमवाप्स्यथथ ॥गीता ॥ ३॥११॥ 
२. ब्वेताइवतरोपनिषद्‌ ॥२१५; ३॥८॥ द 
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सकते। किन्तु उनके द्वारा सत्य स्पष्ट झलकने लगता है। प्रकाश में आने के लिए 
स्वर्ग तथा पृथ्वी सबको तिलांजलि दे दी जाती है। 
पनिषद्‌ कहते हैं: 
प्रभु ने ब्रह्माण्ड का भेदन किया है। यह सब उसीका है।' 
जो सर्वेव्यापी, अग्रमेय, निर्रुण, निविकार और जगत्‌ का महाकवि है, सूर्य, 
चन्द्र तथा नक्षत्र जिसके छन्द हैं, वह प्रत्येक को उसका उचित भाग देता है।' 
जो कर्मकाण्ड द्वारा प्रकाश को प्राप्त करना चाहते हैं, वे घोर अन्धकार में 
टटोल रहे हैं। जो यह सोचते हैं कि प्रकृति ही सब कुछ है, वें सब भी अन्धकार 
में हैं। जो इस विचार द्वारा प्रकृति के बाहर आना चाहते हैं, वे उससे भी गहन 
अन्धकार में टटोल रहे हैं 
तब क्या कर्मकाण्ड बरे हैं? नहीं, वे उनके लिए श्रेयस्कर हैं, जो पिछड़े हैं। 
.. एक उपनिषद्‌ में युवक नचिकेता से यह प्रइन पूछा गया है, मरे हुए मनुष्य 
के विषय में कोई तो कहते हैं, रहता है! और कोई कहते हैं, नहीं रहता है । आप 
यम, मृत्यु हैं, आप सत्य जानते हैं। आप इसका उत्तर दें।”' 
यम ने उत्तर दिया, “बहुत से देवगण भी इसे नहीं जानते, मनुष्यों की तो 
बात ही क्या है। पुत्र ! यह प्रश्न मुझसे मत पूछो।”' लेकित नचिकेता दृढ़ 
रहा। फिर यम ने उत्तर दिया, 'स्वर्गलोक के भोग भी मैं तुम्हें दे रहा हैँ। इस 
प्रश्न के उत्तर के लिए हुठ मत करो ।” परन्तु नचिकेता चट्टान की भाँति अदल _ 
रहा। तब मृत्युदेव ने कहां, मेरे पुत्र ! तुमने तीसरी बार भी धन, प्रभुता, 
दी जीवन, ख्याति और कुदुम्ब के सुखों को ठुकरा दिया। तुम चरम सत्य के 
विषय में जिज्ञासा करने के पराक्रमी अधिकारी हो। मैं तुमको ज्ञान दूँगा। दो 
मार्ग हैं, एक श्रेय मार्ग है और दूसरा प्रेम मार्ग है। तुमने प्रथम का वरण किया हैं। ५ 
अब इस बात पर ध्यान दो कि सत्य सिखाने को कैसी शर्ते रखी गयी हैं। 
पहली शर्ते है निर्मलता--एक बालक, पवित्र, निर्श्रान्त आत्मा जगत्‌ के रहस्य के 
विषय में प्रदन पूछ रहा है। दूसरी, सत्य ही के लिए उसे सत्य को ग्रहण करना चाहिए 
जब तक सत्य किसी ऐसे व्यक्ति से प्राप्त नहीं होता, जिसने सत्य का साक्षात्कार 
स्वयं किया है, उसे स्वयं हृदयंगम किया है, तब तक वह फलदायक नहीं हो सकता |. 
ग्रंथ उसे नहीं दे सकते, तक उसे सिद्ध नहीं कर सकते। सत्य उसको मिलता 
है, जिसने उसके रहस्य को समझ लिया। 


अमर 


| 


१. कठोपनिषद्‌ ॥१॥ै२०॥. ३- वही, २५ 
न्‍ २. वही, २१ ४. बही॥ १४२१॥ 
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जब मिल जाय, तो मौन रहें। कुतर्कों से विचलित न हों। आत्मज्ञान स्वयं 
प्राप्त करो। इसे तुम स्वयं ही कर सकते हो। 

यह न तो सुख है, न दुःख है, न पाप है, न पुण्य है और न ज्ञान है, न अज्ञान है। 
इसका साक्षात्कार अवश्य करना चाहिए। इसका वर्णन मैं तुमसे कैसे कर 
सकता हूँ ? 

जो सच्चे हृदय से पुकारता है, हे प्रभो ! मैं बस तुझे चाहता हूँ ---उसको 
प्रभु स्वयं दर्शन देता है। निर्मेल रहो, शान्त रहो। अशान्त मन प्रभु को प्रति- 
बिम्बित नहीं कर सकता। 

“जिसका गुणगान वेद करते हैं, जिसके पास पहुँचने के लिए स्तुति और यज्ञ 
से हम सेवा करते हैं, उस वर्णनातीत का वाचक पवित्र 5 है। सभी शब्दों में यह 
सर्वाधिक पवित्र है। जी इस शब्द का रहस्य जान गया, उसको वे सभी वस्तुएँ 
प्राप्त होती हैं जिनके लिए वह मनोरथ करता है। इस शब्द की शरण में जाओ। जो 
कोई इस शब्द की शरण में जाता है, उसके लिए मार्ग खुल जाता है। 











मानव का भाग्य 


(१७ जनवरी, १८९४ ई० को मेमफ़िंस में दिया गया व्याल्यान : अपील 
एवलांश' पत्र में प्रस्तुत विवरण) 

श्रोताओं की संख्या सामान्यतः अधिक थी। उतमें नगर के सर्वोत्कष्ट 
साहित्यकार तथा संगीतज्ञ थे। क़ानूनी पेशे और वित्तीय प्रतिष्ठानों के भी कुछ 
विशिष्टतम व्यक्ति उपस्थित थे । ; 

कुछ अमेरिकी बक्‍ताओं से यह वक्ता विशेष रूप से एक विषय में भिन्न हैं। 
जिस प्रकार गणित का श्राध्यापक अपने छात्रों को बीजगणित का कोई उदाहरण 
समझाता है, उसी प्रकार के विवेचनात्मक ढंग से वे अपने विचारों को प्रस्तुत करते 
हैं। सभी तरकों के विरुद्ध अपने विषय का सफलतापूर्वक अडिग प्रतिपादन करते 
में अपनी शक्ति और योग्यता पर पूरा विश्वास रखते हुए कानन्द भाषण करते 
हैं। जिसकी तार्किक ढंग से एुष्टि न की जा सके, एसा कोई विचार न तो वह पेश 
करते हैं और त उस पर बल देते हैं। उनकी वकक्‍तुता का अधिकांश कुछ इंगरसोल 
के दर्शन के ढर्रे पर है। भविष्य में दण्ड मिलने अथवा ईश्वर के प्रति जिस प्रकार 
का विश्वास ईसाइयों का है; उस प्रकार का विश्वास उनका नहीं है। उन्हें यह 
विश्वास नहीं है कि मन अविनाशी है, क्योंकि वह पराश्चित है और जब तक किसी 
वस्तु की बिल्कुल स्वतन्त्र सत्ता न हो, तब तक वह अविनाशी नहीं हो सकता | 
बे कहते हैं, ईश्वर कोई राजा नहीं है, जो जगत्‌ के किसी कोने में बैठकर पृथ्वी 
के मनुष्यों को. उनकी करनी के अनुसार है अथवा पुरस्कार देता है; और वह 
समय आयेगा, जब मानव को इस सत्य का बोध होगा, तब वह उठेगा और कहेगा 
मैं ब्रह्म हूँ. (अहं ब्रह्मास्मि) और मैं उसके जीवन का जीवन हूँ। जब हमारा 
वास्तविक रूप, हमारा अमर सिद्धान्त ईश्वर है, तब यह शिक्षा क्यों दी जाय कि 
ईदबर बहुत दूर है! द 

“आदि पाप की अपने धर्म की शिक्षा से तुम भ्रम में न पड़ो , क्योंकि वही 
धर्म आदि पवित्रता की भी शिक्षा देता है। जब आदम का पतन हुआ, तव वह 


१, उन दिनों पत्रों के संवाददाता स्वामी जी को आम तौर से विवेकानन्द 
लिखते थे । द | 
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पुण्य से च्यूत हुआ (ह॒षध्वनि)। पवित्रता हम लोगों का वास्तविक स्वभाव है 
और उसकी पुनः उपलब्धि सभी धर्मों का लक्ष्य है। सभी आदमी पवित्र हैं, सभी 
अच्छे हैं। उन पर कुछ आपत्तियाँ उठायी जा सकती हैं और तुम पूछते हो कि 
कुछ लोग पशु जैसे क्‍यों हैं? जिस आदमी को तुम पशु कहते हो, वह मेल और 
धूल में पड़ा हुआ हीरा है--धूल झाड़ दो और वह होरा हो जायगा। बह इतना 
निर्मल हो जायगा कि मानों उस पर धूल कभी पड़ी ही न थी और हमें स्वीकार 
करना चाहिए कि प्रत्येक आत्मा एक बड़ा हीरा है! 

अपने भाई को पापी कहने से बढ़कर निम्नतर बात और कुछ नहीं है। एक 
बार एक शेरनी भेड़ों के झुण्ड पर टूट पड़ी और उसने एक भेड़ के बच्चे को मार 
डाला। एक भेड़ को शेर का नन्‍्हा सा बच्चा भिछा, जो उसके पीछे पीछे चल रहा 
था। भेड़ ने उसे अपना दूध पिलाया। भेड़ों के बीच वह बढ़ने छूगा और उसने 
भेड़ की भाँति घास खाना सीख लिया। एक दिन एक बूढ़े सिंह ने इस मेष-सिह 
को देखा और उसे भेड़ों से अलग ले जाना चाहा, परन्तु उसके निकट पहुँचते ही 
मेष-सिह भाग गया। बड़ा सिंह प्रतीक्षा करता रहा और उसने मेष-सिंह को 
अकेले में पकड़ लिया। उसे निर्मेल जल के सरोवर के किनारे ले जाकर उसने कहा, 
तुम भेड़ नहीं हो, बल्कि सिंह हो। जल में अपना प्रतिबिम्ब तो देखो ।' जल में 
प्रतिबिम्बित अपनी छाया को निहारकर भेष-सिंह ने कहा में सिंह हूँ, मेष नहीं।' 
हम भी अपने को भेड़ न समझें, वरन्‌ सिंह बनें। भेड़ की तरह मिसियाना और 
घास खाना बंद करो। 

“चार महीने से मैं अमेरिका में हूँ। मासाचुसेट्स में मैंने एक सुधारक कारावास 
देखा। उस कारागार के जेलर को कभी यह मालम नहीं होता कि क़ैदी किन 
अपराधों में जेल में रखे गये हैं। उनके चतुदिक दया का चोंगा डाल दिया गया 
है। एक अन्य नगर में तीन ऐसे समाचार-पत्र थे, जिनका सम्पादन बड़े विद्वान 
व्यक्ति करते थे और जो यह सिद्ध करने का प्रयत्न कर रहे थे कि कठोर दण्ड देना 
आवश्यक है जब कि एक अन्य समाचार-पत्र यह मत प्रकट कर सन्तुष्ट था क्रि दण्ड 
से दया उत्तम है। एक अख़बार के सम्पादक ने आँकड़ों से सिद्ध किया कि जिन 
अपराधियों को कठोर दंड दिये गये थे, उनमें से पचास प्रतिशत जेल से लौटने 
पर भक्े आदमी का जीवन व्यतीत करने रंगे, जब कि हलके दण्ड पानेवालों में से 
नब्बे प्रतिशत लोग जेल से लौटने पर अच्छा जीवन बिताने लगे 

धर्म मानव स्वभाव की दुर्बछता का परिणास नहीं; यहाँ धर्म का अस्तित्व 
इसलिए नहीं है कि हम किसी अत्याचारी से डरते हैं; धर्म प्रेम है, जो खिल रहा 
है, वमान है और विकासमान है। घड़ी का दष्टांत लो--छोटी सी डिबिया में 


कि 


२१५ द पु  झानव का भाग्य 


कल-पुरजे हैं और एक स्प्रिग है। स्थ्रिग में जब चाभी भर दी जाती है, तो वह अपनी 
प्रकृत अवस्था को पुन: प्राप्त करने का' यत्न करती है। तुम घड़ी के स्थ्रिग की 
भाँति हो और आवश्यक नहीं है कि सभी घड़ियों के स्प्रिग एक प्रकार के हों और 
यह भी आवश्यक नहीं है कि हम सबका धर्म एक ही हो। और हम लड़ें क्यों 
यदि हम सभी लोगों के विचार एक हों तो दुनिया मृत हो जाय। बाह्य गति को 


हम क्रिया कहते हैं और आत्तरिक गति है मानव-विचार। पत्थर पृथ्वी पर गिरता 


है। तुम कहते हो कि यह गुरुत्वाकर्षण के नियम का परिणाम है। घोड़ा गाड़ी 
को खींचता है और ईह्वर घोड़े को। वहु गति का नियम है। भँवरें धारा की _ 
शक्ति प्रकट करती हैं, धारा रोक दो और जल बँधकर सड़ने रगेगा। गति ही 
जीवन है। हमारे लिए एकता और विविधता अवश्य होनी चाहिए। गुलाब को 
कोई दूसरा नाम दे दो, तब भी वह उतनी ही मधुर सुगंधि देगा, और अपने धर्म को 
कोई नाम दे दो उससे अन्तर नहीं पड़ेगा। 

एक गाँव में छः अंधे रहते थे। वे हाथी देख नहीं सकते थे, लेकिन बाहर 
निकले और उन्होंने उसका स्पर्श किया। एक ने अपना हाथ हाथी की पूंछ पर; 
एक ने पाइव भाग पर, एक ने जीम ([सूंड़) पर, एक ने उसके कान पर रखा। वे 
हाथी का रूप वर्णन करने छूगे। एक ने कहा कि वह रस्सी जैसा है, एक ने कहा, 
वह भारी दीवार जैसा है, एक ने उसे अजगर जैसा बताया और एक ने कहा, वह 
पंखे जैसा है। अन्त में वे भिड़ गये और एक दूसरे पर घूँसे बरसाने लगे। एक 
दृष्टिवान आदमी आया और उसने परेशानी का कारण पूछा। अंधों ने कहा कि 
हम लोगों ने हाथी देखा है, लेकिन एक दूसरे पर झूठ बोलने का आरोप लगाने 
के कारण हममें आपस में मतभेद है। उस आदमी ने कहा, “भाई तुम सब झूठ 
बोले हो, तुम लोग अंधे हो और तुममें से किसीने उसे नहीं देखा है।” हम लोगों 


के धर्म के मामले में भी यही बात है। हम अंधों को हाथी देखने देते हैं। (हर्षध्वनि ) 


भारत के एक संन्यासी ने कहा है, अगर आप कहें कि मैं मरुस्थलों के बालू 
को पेर कर उसमें से तेल प्राप्त कर लगा, या यह कि मैं मगर के मुख से उसके दाँत 
उखाड़ लगा और वह काट न सकेगा, तो मैं विश्वास कर लगा, लेकिन मैं तब आपका 
विश्वास नहीं करूँगा, जब आप कहेंगे कि धर्मान्च को बदला जा सकता है। 


१. प्रसह्ममणिमुद्धरेल्सकरवक्त्रदंष्ट्रात्करात्‌ । 
सम्‌द्रमपि संतरेत्प्रचलदूर्मिमालाकुलम्‌ ॥। 
भुजंगसपि कोपितं शिरसि पुष्पवद्धारयेत्‌। 
नतु प्रतिनिविष्टमू्ख जनचित्तमाराधयेत्‌ ॥॥ 
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रे ऐ ह + 


पूछ सकते हो कि धर्मों में इतना भेद क्यों है ? जवाब यह है--छोटी छोटी नदियाँ 
हज़ारों पहाड़ी कगारों से टकराती हुई अन्ततः महासागर में आती हैं। यही बात 
विभिन्न धर्मों पर लागू होती है। वे सब हम लोगों को भगवान्‌ के हृहेश में ले 
जाने को हैं। १९०० वर्षों तक तुम लोग यहुदियों के दमन की कोशिश करते 
रहे। क्‍यों तुम उनका दमन न कर सके ? प्रतिध्वनि उत्तर देती है; भज्ञानता 
और धर्मान्धता कभी सत्य का दमन नहीं कर सकतीं। 

_बक्ता ते छगभग दो घंटे तक इसी प्रकार की ताकिक शछी में भाषण जारी 
रखा और इस कथन के साथ उसका उपसंहार किया, हम सहायता करें, विवाश 
नहीं । 


*नडे 


लभते सिकतासु तेलमपि यत्ततः परिपीडयन्‌ । 

पिबेच्च सगतृष्णिकासु सलिलं पिपासादितग॥ द । 
_क्दाचिदपि. पर्यटन्शशविवाणमासादयेत्‌। 
न॒त्‌ प्रतिनिविष्टमूर्जजनचित्तमारात्रयेत्‌ ॥ भर्तृहरितीतिशतकस्‌ ॥३।४॥ 




















लक्ष्य-१ 
(२७ माचे, १९०० ई० को सेन फ्रांसिस्को में दिया गया व्याख्यान ) 


हम देखते हैं कि मनुष्य सदैव किसी ऐसी वस्तु से आवृत प्रतीत होंता है, जो 
उससे महत्तर है और वह उसका अभिप्राय' समझने का प्रयत्न कर रहा है। मनुष्य 
सदा उच्चतम आदर्श की (खोज) करेगा। वह जानता है कि उसका अस्तित्व 
है और धर्म उस उच्चतम आदर्श की खोज है। पहले उसकी सभी खोजें बाह्य 
. घरातल पर थीं--स्वर्ग में, भिन्न भिन्न स्थानों में आरोपित थीं--मनुष्य की 
सम्पूर्ण प्रश्षति के (अपनी ग्रहण-शक्ति के) ठीक अनुरूप थीं। 

(बाद में), मनुष्य कुछ और बारीकी से अत्म-निरीक्षण करने लगा और उसे 
पता लगने लगा कि उसका वास्तविक मैं' वह मैं' नहीं है, जिसे वह साधारणत: 
अपने को मान बेठा है। इन्द्रियों को उसका जो स्वरूप भासित् होता है, वह वस्तुतः 
है नहीं। उसने अपने अन्तर में पैठकर (खोज ) शुरू की और उसे पता लगा कि . . . 
उसने अपने बाहर जो आदर्श (स्थापित कर) रखा है, वह सतत भीतर ही विद्य- 
मान है; वह बाहर जिसकी उपासना कर रहा था, वह उसीका वास्तविक आन्तरिक 
स्वरूप है। द्वतवाद और अद्गंतवाद में अन्तर यह है कि जब उपास्य को (अपने 
से) बाहर मान लिया जाता है, तो उसे द्वैतवाद कहते हैं। जब ईह्वर (को पाने 

की खोज) भीतर की जाती है, तो उसे अद्गैतवाद कहते हैं। 

पहले वह पुराना सवाल कि क्‍यों और किसलिए।. . . मनुष्य ससीम कैसे 
हो गया ? वह पूर्ण अपूर्ण कैसे हो गया, नित्य शुद्ध मायाल्प्ति कैसे हुआ ? प्रथम 
तो तुमको यह कभी नहीं भूलना चाहिए कि इस प्रइत का उत्तर हत सिद्धान्त (द्वारा | 
नहीं दिया जा सकता। ईइवर ने दोषमय विश्व की सृष्टि क्यों की ? जब अशेष 


वेदान्त एण्ड दी वेस्ट' के सन्‌ १९५८ के मई-जन के अंक से लेकर इसे 

पुनः स॒द्रित किया गया। पत्रिका के सम्पादकों ने इसे उसी रूप में प्रकाशित किया, 

जिस रूप सें उसे लिखकर उतारा गया था। विचार तथा काल का तारतम्य बनाये 

रखने के लिए कुछ दब्द जोड़ दिये गये हैं, जिन्हें कोष्ठों में रखा गया है। व्याख्यान 
उतारने में जो शब्द छूट गये होंगे, उन्हें ये इंगित करते हैं ।---सं० 
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पूर्ण, दयानिधोन परम पिता परमेश्वर ने मनुष्य की रचना की, तो वह इतना दु:खी 
क्यों है? यह स्वर्ग और घरती, जिनका अवलोकन कर हम नियम सम्बन्धी 
कल्पना करते हैं, क्‍यों हैं? कोई व्यक्ति किसी ऐसी वस्तु की कल्पना नहीं कर 
सकता, जिसे उसने देखा न हो। 

इस जीवन में हमें जो यातनाएँ भोगनी पड़ती हैं, उनका समुच्चय हमने 
अंन्यनत्न आरोपित दार दिया और वह हम लोगों का नरक है। 

उस अनादि, अनन्त परब्रह्म ने इस विश्व की सृष्टि क्‍यों की ? (ट्वेतवादी 
कहता है कि) जैसे कुम्हार बरतन बनाता है। परब्रह्म कुम्हार है, हम बरतन हैं . 
अधिक दाशनिक आभाषा में प्रदन यों समझना चाहिए इसे श्रुव सत्य कंसे मान 
लिया जाय कि मनुष्य का वास्तविक स्वरूप नित्य शुद्ध, अशेष और पूर्ण है ? 
किसी भी अद्विती व्यवस्था में यह एक कठिनाई है। अन्य प्रत्येक बात स्वच्छ और 
स्पष्ट है । इस प्रइत का उत्तर नहीं दिया जा सकता। अद्वेतवादी कहता है कि 
यह प्रइन स्वतः अन्तविरोधी है। 

हेत मत लो, सवाल है कि परब्रह्म ने विश्व की सृष्टि क्यों की ? यह अन्त- 
विरोध है। क्‍यों ? क्‍योंकि ब्रह्म से आशय क्या है ? वह ऐसी सत्ता है, जो किसी 
विजातीय वस्तु द्वारा क्रियमाण नहीं हो सकता। 

मैं और तुम स्वतंत्र नहीं हैं। मैं प्यासा हँ। प्यास नाम की एक चीज़ है, 
जिस पर मेरा नियन्त्रण नहीं है, (वह) मुझे पानी पीने को बाध्य करती है। मेरे 
शरीर की प्रत्येक क्रिया यहाँ तक कि मन में उठनेवाला प्रत्येक विचार, कहीं बाहर 
से मुझ पर छादा जाता है। मुझे वह करना ही पड़ता है। इसीलिए मैं बंधन में 
हैं... .मैं इसे करने, इसे पाने आदि के लिए बाध्य किया जाता हूँ। और क्‍यों तथा 
किसलिए का अभिप्राय क्‍या है? (बाह्य शक्तियों के प्रभाव में रहकर।) तुम 
पानी क्‍यों पीते हो ? क्योंकि प्यास तुमको विवश करती है। तुम दास हो। तुम 
अपनी इच्छा से कभी कुछ नहीं करते, क्‍योंकि प्रत्येक काम को तुमसे जबरदस्ती 
कराया जाता है। कर्म करने का एकमात्र हेतु कोई बल है। 

पृथ्वी स्वत:कभी नहीं हिलती-डुलती, यदि उसे कोई चीज़ चलने के लिए विवश 
नहीं करती । बत्ती जलूती क्‍यों है ? वह तब तक नहीं जलती, जब तक कोई दिया- 
सलाई घिसकर नहीं जलाता। समस्त प्रकृति की प्रत्येक वस्तु बंधन में जकड़ी है। 
गुलामी ! गुलामी ! प्रकृति से सामंजस्थ का अर्थ है (ग्रुलामी)। प्रकृति का 
दास बनकर सोने के पिजरे में रहने में क्या सार है? (मनुष्य को इसका ज्ञान हो 
जाना ही कि वह तत्त्वतः मुक्त और दिव्य है) सर्वोच्च नियम तथा व्यवस्था है। 
अब हम समझ गये कि क्‍यों तथा किसलिए जैसे प्रश्न (अज्ञानवश ) पूछे जाते हैं। 


का 


ह 
| 
॥ 
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किसी विजातीय तत्त्व द्वारा ही मुझे कुछ करने के लिए बाध्य किया जा 


सकता है। 

(तुम कहते हो ) ईश्वर मुक्त है। फिर तुम पूछते हो कि वह सृष्टि क्‍यों 
करता है। तुम स्वयं अपनी बातों का खंडन करते हो। ईदवर शब्द से अभिप्राय 
है, पूर्ण स्वतंत्र इच्छा। ताकिक भाषा में प्रश्न का यह रूप होगा--जिसे कभी 
कोई बाध्य नहीं कर सकता, उसे विश्व की सृष्टि करने को किसने विवद्ञ किया ? 
इसी प्रइन में तुम कहते हो, किसने विवश किया ? प्रइन मूखंतापूर्ण है। वह तो 
स्वृतः पूर्ण ह। वह मुक्त है। जब तुम इन प्रश्नों को तके की भाषा में पूछोगे, 
तब हम उनका जवाब देंगे। मुक्ति तुमको बतायेगी कि सत्‌ केवछ एक है और 
कुछ नहीं। जहाँ भी द्वैत मत उदय हुआ, वहीं अद्गेत मत ने आगे बढ़कर उसको 
मार भगाया। 

उसे समझने में केवल एक कठिनाई है। धर्म सामान्य बुद्धि और नित्य प्रति 
की वस्तु है। यदि उसकी भाषा में पूछा जाय और दाशनिक की भाषा में न (पूछा 
जाय), तो राह चलता भी यह जानता है। मानव की प्रकृति का यह सामान्य 
गुण है कि वह (अपना विस्तार चाहती है) । बच्चे के साथ अपने भाव को मिलाओ | 
(तुम उसके साथ तादात्म्य स्थापित करते हो, तब) तुम्हारे दो शरीर होते हैं। 
(इसी प्रकार) तुम अपने पति के मन द्वारा भावानुभूति कर सकती हो। तुमको 
रुकावट कहाँ है? असंख्य पिडों में तुमको अनुभूति हो सकती है। 

मानव प्रकृति पर नित्य विजय प्राप्त करता है। एक जाति के रूप में वह 
अपनी शक्ति व्यक्त कर रहा है। मनृष्य की इस शक्ति को स्रीमा में बाँधने की 
कल्पना करो। तुम इसे मानोगे कि एक जाति के रूप में मानव के पास असीम 
दक्ति और असीम शरीर है। प्रश्न बस एक है कि तुम कौन हो ? तुम जाति 
हो या एक (व्यक्ति) ? जिस॑ क्षण तुम अपने को पृथक कर लेके हो, ऋत्येक वस्तु 
तुमको कष्ट देती है। जिस क्षण तुम अपना विस्तार करते हैं और दूसरों से आत्म- 
भाव स्थापित करते हो, तुमको सहायता मिलती है। स्वार्थी व्यक्ति दुनिया में 
सबसे दुःखी प्राणी है। सबसे सुखी वह आदमी है, जो लेशमात्र स्वार्थी नहीं है। 
वह समस्त सृष्टिमय और समस्त जातिमय है और उसमें ईश्वर का निवास है। 
इस प्रकार हैतवाद, ईसाई, हिन्दू और सभी धर्मों की नीति-संहिता हैं, स्वार्थी 
मत बनो . . . निःस्वार्थ बनो। परोपकार करो! विस्तार करो जि 

जो अज्ञात्री हैं, उन्हें (यह) बड़ी आसानी से बोध कराया जा सकता है और 


ते विद्वान हैं, उन्हें तो और अधिक आसानी से समझाया जा सकता है। परन्तु क्‍ 
. (सत्य यह हे बे 






. जिन्हें छिछली विद्या मिली है, उन्हें ब्रह्मा भी नहीं समझा बा सक 
मा हे 
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कि) तुम (इस जगत्‌ से) पृथक्‌ नहीं हो, (ठीक वैसे ही जैसे तुम्हारी आत्मा) 
तुम्हारे शेष भाग से अलग नहीं है। यदि ऐसा (न) होता, तो तुम न तो कुछ देख 
सकते और न अनुभूति प्राप्त कर सकते। जड़तत्त्व के महासागर में हमारे शरीर 
छोटी छोटी भंँवरे मात्र हैं। जीवन मोड़ ले रहा है, चला जा रहा है, दूसरे रूप 
में. . .। सूर्य, चन्ध, नक्षत्र, तुम, मैं, सब मात्र भँवरे हैं। मैंने (एक विशेष प्रकार के मन 
को ) क्यों अपनाया ? (यह) मन के महासमुद्र में एक मामूली मानस भँवर (है) । 

अन्यथा मेरे कम्पन का तत्काल तुम्हारे पास पहुँच जाना कैसे संभव हो पाता ? 
अगर तुम झील में एक पत्थर फेंकते हो, तो उससे एक कम्पन उठता है और (वह ) 
पानी को कम्पन में (चलायमान करता है) । मैं अपने मन को आनंद की अवस्था 
में लाता हूँ, तुम्हारे मन में भी वैसा ही आनंद पैदा करने की प्रवृत्ति होती है। 
कितनी बार अपने मन या हृदय में (तुम कुछ सोचते हो ) और बिना (वाणी के ) 
संचार के (अन्य लोगों के पास तुम्हारे विचार पहुँच जाते हैं) ? हर जगह हम 
सब एक हैं।. . .यह ऐंसी वस्तु है, जिसे हम कभी समझ नहीं पातें। समस्त 
(जगत्‌ ) देश, कार और निमित्त से निरमित है। और परमेश्वर (त्रह्माण्डवत्‌ 
प्रतीत होता है )।. . . प्रकृति का आदि कब से है ? जब तुम (सच्चे स्वरूप को 
भूल गये और देश, काल तथा निमित्त के बंधन में पड़ गये ) । 

यह तुम्हारे शरीरों का (घृणित) चक्र है और फिर भी यही तुम्हारी अनादि 
प्रकृति है।. . .यह निश्चय ही प्रकृति है--देश, कारू और निमित्त। प्रकृति 
का अर्थ बस इतना ही है। जब से तुमने विचार करना आरंभ किया, तभी से काल 
का उद्भव हुआ। जब तुमको शरीर मिला, तब देश (आकाश ) का प्रादुर्भाव हुआ, 
अन्यथा देश हो नहीं सकता। जब तुम सीमाबद्ध हुए, तब निमित्त आरम्भ हुआ। 
हमें किसी न किसी प्रकार का उत्तर रखना पड़ेगा। यह है उत्तर। (हमारी 
ससीमता ) खेल है। केवल विनोदार्थ। कोई वस्तु तुमको बाँधती नहीं, कोई 
(तुमको ) बाध्य नहीं करता। (तुम) कभी बंधे नहीं (थे)। हम लोग स्वयं 


अपने ही द्वारा रचित (नाटक) में अपना अपना अभिनय कर रहे हैं। 


अब हम जीवों के व्यक्तित्व के प्रइनन पर विचार करें। कुछ लोग अपने 
व्यक्तित्व के लोप के भय से इतने त्रस्त रहते हैं। यदि शूकर को अपना शूकरत्व 
खोकर ब्रह्मत्व प्राप्त हो जाय, तो क्‍या यह श्रेयस्कर नहीं ? हाँ, है। परन्तु बेचारा 
हशूकर उस समय यह नहीं सोचता। कौन सा व्यक्तित्व मेरा अपना है ? जब 
मैं शिशु था और फ़र्श पर हाथ-पैर पसारे अपना अँगूठा निगल जाने की चेष्टा 
करता था ? कया अपने उस व्यक्तित्व को खोकर मुझे शोक करना चांहिए ? 
पचास वर्ष बाद मैं अपनी इस वर्तमान अवस्था पर दृष्टिपात कर इस पर ठीक 
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उसी प्रकार हसूंगा, जिस प्रकार (आज ) शैशवावस्था पर हँसता हँ। इनमें से 
अपने किस व्यक्तित्व को मैं रखूंगा ? . . . 

हमें इस व्यक्तित्व का अर्थ समझना होगा। . . . (दो विरोधी प्रवृत्तियाँ हैं, ) 
एक व्यक्तित्व की रक्षा की और दूसरा व्यक्तित्व के उत्सर्ग की उत्कट इच्छा की । 
आवश्यकताग्रस्त बच्चे के निमित्त माता अपनी सभी अभिलाषाओं का बलिदान 
कर देती है।. . .जब वह बच्चे को गोद में लेती है, तब उसकी अपने व्यक्तित्व की 
रक्षा, अस्तित्व-रक्षा की प्रेरणाएँ नहीं रह जातीं। बह निक्ृष्टतम भोजन कर लेगी, 
लेकिन बच्चों को अच्छा से अच्छा भोजन देगी। इस प्रकार जिन्हें हम प्यार करते 
हैं, उनके लिए मर मिटने को तैयार रहते हैं। 

(एक ओर तो ) हम लोग यह व्यक्तित्व बनाये रखने के' लिए कठिन संघर्ष 
कर रहे हैं, दूसरी ओर, उसके विनाश का प्रयत्न भी कर रहे हैं। परिणाम क्‍या 
होता है ? टाम-ब्राउन कठिन संघर्ष कर सकता है। वह अपने व्यक्तित्व के लिए | 
(लड़ रहा) है। टाम मर जाता है और धरती पर उसका कहीं चिह्न तक नहीं 
रहता। उच्नीस सौ वर्ष पूर्व एक यहूदी का जन्म हुआ और उसने व्यक्तित्व बनाये 
रखने के लिए अँगुली तक नहीं हिलायी।. . .ज़रा उस पर भी विचार करो ! 
उस यहुदी ने व्यक्तित्व की रक्षा के लिए कभी संघर्ष नहीं किया । इसीसे वह दुनिया 
में सबसे महान्‌ बना। यही दुनिया को ज्ञात नहीं है। 

काल के अन्तर्गत हमें व्यक्तित्वधारी बनना पड़ता है। पर किस अर्थ में ? 
मानव का व्यक्तित्व क्या है? टाम ब्राउन नहीं, वरन्‌ नर रूप में नारायण। 
वही (सच्चा) व्यक्तित्व है। मनुष्य जितना उसके समीप पहुँचता है, उतना ही 
वह अपने भिथ्या व्यक्तित्व को त्याग देता है। जितना ही वह अपने लिए संग्रह 
और लाभ के लिए प्रयत्न करता है, उतना ही उसका व्यक्तित्व होता है। जितनी 
ही कम वह (अपनी ) चिन्ता करता है, उतना ही अधिक वह जीवन-काल में अपने 
व्यक्तित्व का उत्सर्ग कर देता है।. . .उतना ही अधिक वह व्यक्तित्वधारी होता 
है। यह एक ऐसा रहस्य है, जिसे दुनिया नहीं समझती। . 

हमें पहले व्यक्तित्व का अर्थ समझना चाहिए। इसका अर्थ है ध्येय तक 
पहुँचना | इस समय तुम पुरुष (या) स्त्री हो। वुम सदेव परिवर्तित होते रहोगे। 
क्या तुम रुक सकते हो ? क्‍या तुम अपने मन को वैसे ही रखना चाहक्े.हो, जैसा 
वह इस समय है--क्रोध, घृण।, द्वेष, विवाद तथा अन्य हज़ारों दिमागी बातें ? 
क्या तुम्हारा अभिप्राय यह है कि तुम उन्हें पाल रखोगे ? . . .जब तक तुम पूर्ण 
जय प्राप्त नहीं कर लोगे, जब तक तुम पवित्र तथा पूर्ण नहीं हो जाओगे . . . 
तब तक तुम कहीं रुक नहीं सकते। 
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जब तुम अखंड प्रेम, आनन्द और पृर्ण सत्‌ हो जाओगे, तब तुममें क्रोध न 
रहेगा।. . .तुम अपने किस शरीर को बनाये रखोगे ? जब तक तुम अनन्त जीवन 
तक नहीं पहुँचोगे, तब तक तुम कहीं नहीं रुक सकते। पूर्ण जीवन ! तुम वहाँ 
रुकते हो। इस समय तुमको अल्प ज्ञान है और तुम उसे बढ़ाने के लिए सतत 
प्रयत्नशील हो। तुम कहाँ रुकोगे ? कहीं नहीं, जब तक जीवन से तुम्हारा एकी 
करण नहीं हो जाता। 

बहुत से लोग सुख (को) लक्ष्य बनाना चाहते हैं। उस सुख के लिए वे इन्द्रिय- 
भोगों को ही ढूंढ़ते हैं। उच्चतर घरातलों पर बहुत सुख-लाभ करना है। फिर 
आध्यात्मिक धरातलों पर। फिर आत्माराम बनकर--अपने ही भीतर भगवान्‌ 
में। जिस मनुष्य का सुख (उसके) बाहर है, वह बाह्य वस्तु के चले जाने पर 
दुःखी होता है। इस जगत्‌ की किसी वस्तु पर तुम सुख के लिए आश्रित नहीं 
रह सकते। यदि मेरे सारे सुख मेरी आत्मा में हैं, तो वे सुख मुझे निरन्तर मिलते 
रहेंगे, क्योंकि आत्मा से .वियोग कभी नहीं हो सकता।. . .माता, पिता, बच्चे, 
पत्नी, शरीर, धन--आत्मा के अतिरिक्त हर वस्तु मुझसे बिछड़ सकती है. . . 
आत्मा में आनंद। आत्मा में ही सारी इच्छाएं विद्यमान हैं। यह वह व्यक्तित्व 
है, जो कभी परिवर्तित नहीं होता और पूर्ण है। 

क्‍ . और उसकी उपलब्धि कैसे हो ? इस विश्व के सभी महात्माओं ने-- 
सभी महान्‌ पुरुषों और स्त्रियों ने--जिसे (दीघैकालीन विवेक से) प्राप्त किया, 
वही उन्हें मिलता है। बीस देव और तीस देव होने के ये द्वतवादी सिद्धान्त क्‍या 
हैं? कोई बात नहीं। उन सबमें एक सत्य है कि भिथ्या व्यक्तित्व समाप्त हो . . . 
उसी प्रकार यह अहंकार भी---जितना ही यह कम होगा, उतना ही मैं अपने वास्त- 
विक स्वरूप, उस विश्व-शरीर के अधिक समीप रहूँगा। मैं अपने निजी मन का 
जितना ही कम खयाल करूँगा, उतना ही उस विश्व-मन से मेरा सामीप्य होगा। 
मैं अपनी आत्मा के विषय में जितना ही कम सोचूंगा, उतना ही अधिक सान्निच्य 
विश्वात्मा से होगा। 

. हम एक शरीर में निवास करते हैं। हमें कुछ दुःख मिलता है, कुछ सुख । 
बस इसी स्वल्प सुख के लिए, जो हमें इस काया में रहने के कारण मिलता है, हम 
अपने को बनाये रखने के निमित्त संसार में प्रत्येक का संहार करने को उद्यत हैं। 
यदि हमारे दो शरीर होते, तो क्या इससे अधिक उत्तम न होता ? इस प्रकार 
परंमानन्द पर्यन्‍्त हम बढ़ते जा रहे हैं। मैं प्रत्येक शरीर में हूँ । सभी हाथों से मैं 
. कम करता हूँ, सभी पैरों से मैं चलता हूँ। प्रत्येक मुख से मैं बोलता हूँ, प्रत्येक 

शरीर में मैं निवास करता हूँ। अनन्त मेरे शरीर, अनन्त मेरे मन। नाजरथ के 
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ईसा मसीह, बुद्ध, मुहम्मद--भूतकाल के सभी महान्‌ तथा उत्तम पुरुषों में मेरा 
निवास था और वतंमान काल के पुरुषों में भी है। भविष्य में जो (होनेवाले) हैं, 
उनमें भी मेरा निवास होगा। क्या यह कोरा सिद्धान्त है ? (नहीं, यह सत्य है। ) 

यदि इसे तुम सिद्ध कर सको, तो यह कितना आनंददायक होगा। कितना 
अपार ह॒षे ! वह कौन सा शरीर इतना महान्‌ है, जिसकी हमें यहाँ कोई आवश्यकता 
हो ? . . .अन्य सभी लोगों के शरीरों में रहने, इस दुनिया में विद्यमान सभी 
शरीरों का भोग कर लेने के बाद, हमारा क्‍या होता है ? (हम अनादि अनन्त 
में समा जाते हैं। और) वही हमारा लक्ष्य है। बस वही एक मार्ग है। एक 
(व्यक्ति) कहता है, यदि मैं सत्य को जान लूँ, तो मैं मक्खन की भाँति पिघल 
जाऊंगा ।” मेरी अभिलाषा है कि लोग ऐसे ही हों, पर वे इतने सझत हैं कि इतनी 
जल्दी पिघलनेवाले नहीं ! हे 

मुक्त होने के लिए हमें क्या करना होगा ? मुक्त तो (तुम) हो ही।. . . 
जो मुक्त है, वह कभी बंधन में कैसे पड़ सकता है ? यह मिथ्या है। (तुम) कभी 
बंधन में नहीं (थे)। जो पूर्ण है, वह किसीके द्वारा कभी अपूर्ण कैसे हो सकता है ? 
पूर्ण (असंख्य) में पूर्ण का भाग दो, पूर्ण जोड़ो, पूर्ण से गुणा करो, [पूर्ण ही 
(रहेगा) । तुम पूर्ण हो। ईश्वर पूर्ण है। तुम सब पूर्ण हो। सत्ता एक ही हो 
सकती है, दो नहीं। पूर्ण को कभी अंपूर्ण नहीं बनाया जा सकता। तुम कभी बंधन 
में नहीं जकड़े जा सकते। बस।. . .तुम मुक्त ही हो। तुम लक्ष्य तक पहुँच 
चुके हो--जो भी गन्तव्य है। मन को कदापि न सोचने दो कि तुम लक्ष्य तक 
नहीं पहुँच पाये हो।. . . 

हम जो कुछ (सोचते ) हैं, वही बन जाते हैं। यदि तुम अपने को हीन पापी 
सोचते हो, तो तुम अपने को सम्मोहित करते हो; मैं दुःखी, रेंगनेवाला कीट हूँ।' 
जो नरक में विश्वास रखते हैं, वे मृत्यु के उपरान्त उसी नरक में पड़ते हैं, जो स्वर्ग 
जाने को कहते हैं, वे (स्वर्ग जाते हैं) । 

यह सब कौतुक है. . . (तुम कह सकंते हो।) हमें कुछ करना है, इसलिए 
पुण्य कर्म करें। (किन्तु) पाप-पुण्य की परवाह कौन करता है ? लीला ! सर्वे- 
शक्तिमान ईश्वर लीला करता है। बस. . .तुम! सर्वशक्तिमान ईइवर लीला 
कर रहे हो। यदि तुम पाइवे अभिनय करना चाहते हो और किसी भिक्षुक की 
भूमिका अदा करना चाहते हो, तो (अपनी उस चाह के लिए किसी अन्य को दोष ) 


१. ३» पुर्णमदः पूर्णमिदं पूर्णात्यूण॑मुदच्यते। 
पुर्णस्य. पूर्णनादाय पूर्णनेवावशिष्यते ॥ 


है 
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नहीं दे सकते। भिक्षुक बनने में तुमको रस मिल रहा है। तुम अपने वास्तविक 
स्वभाव को जानते हो (दिव्य बनना) | तुम हो तो राजा और स्वाँग रचते हो 
भिखमंगे का।. . ,यह सब खिलवाड़ है। इसे जानो और लीला करो। इसका बस 
यही मर्म है। तब इसे करो। सारा जगत्‌ विराट लीला है। सब कुछ अच्छा हूँ 
क्योंकि सब खिलवाड़ है। यह नक्षत्र टूटता है और हमारी पृथ्वी से ठकराता है, 
और हम सब मर जाते हैं। (यह भी खिलवाड़ ही है।) जिन क्षुद्र वस्तुओं से 
तुम्हारी इन्द्रियों को सुख मिलता है, उन्‍्हींको तुम खिलवाड़ मानते हो ! 

(हम लोगों से कहा जाता है कि) यहाँ एक अच्छा देवता और वहाँ एक खराब 
देवता है, जो बराबर इस ताक में रहता है कि मुझसे ज्यों ही कोई भूल हो त्यों ही 
मझे दबोच ले. . .। जब मैं बालक था, तो मुझसे किसीने कहा कि भगवान्‌ सब 
कुछ देखता है। मैं बिस्तरे पर सोया तो ऊपर निहारने लगा और इस आशा में 
था कि कमरे की छत खुलेगी। (हुआ कुछ नहीं।) हमारे अछावा दूसरा कोई 
हमें नहीं देख रहा है। अपनी (आत्मा के) अतिरिक्त और कोई प्रभु नहीं; हमारी 
अनभति के अतिरिक्त और कोई प्रकृति नहीं। आदत हमारी दूसरी प्रकृति है 
वही पहली प्रकृति भी है। बस प्रकृति का अर्थ यही है। मैं (किसी चीज़ को ) 
दो या तीन बार दुहराता हूँ, वह मेरी प्रकृति बन जाती है। दुःखी न हो * पर्चा- 
ज्ताप न करो ! जो हो गया, सो हो गया। यदि तुम अपने को जलाओंगे (तो 
उसका फल भोगोगे)। 

|. . समझदार बनो। हम भूल करते हैं, इससे क्या ? यह सब तो खिलवाड़ 
में है। अपने पूर्वक्ृत पापों पर वे पागल से होकर कराहते हैं, रोते हैं और क्या 
क्या करते हैं। पश्चात्ताप मत करो! काम कर लेने के बाद उसे ध्यान में मत 
लाओ। बढ़े चलो ! रुको मत। पीछे मुड़कर मत देखो !, पीछे देखने से लाभ 
क्या होगा? तुमको न तो कुछ हानि होती है और न छाभ। तम मक्खन 
की भाँति गलने नहीं जा रहे हो। स्वर्ग और नरक और शरीर-धारण--सव 
मखंतापूर्ण ! द 








के साथ लीला कर रहे हो, आदि। तुम जब तक चाहते हो, तब तक इस शरीर 
को धारण करते हो। यदि इसे नहीं चाहते, तो इसे घारण भी नहीं करते। जो 
पा पूर्ण है, वह सत्‌ है; जो अपूर्ण है, वह लीला है। पूर्ण शरीर और अपूर्ण शरीर 
दा दोनों की एक में प्रतिष्ठा तुम्हारे रूप में हुई है। इसे जानो ! किन्तु जानने से 
पद कोई अन्तर न पड़ेगा, लीला होती रहेगी। . . . दो शब्दों--आत्मा और शरीर-- 
का संगम' हुआ है। (अधूरा) ज्ञान इसका कारण है। समझो कि तुम नित्य 








पक 


कौन पैदा होता है और कौन मरता है ? तुम खिलवाड़ कर रहे हो। लोकों. 
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मुक्त हो। ज्ञानारिति सभी (मलों और सीमाओं) को भस्म कर देती है। मैं वही 
पूर्ण हैँ । 
आरम्भ में तुम जितने मुक्त थे, उतने ही अब भी हो और सदा रहोगे। जो 
अपने को मुक्त जानता है, वह मुक्त है; जो अपने को बंधन में समझता है, वह 
बंधन में है। 
ईद्वर और उपासना आदि का क्या होगा ? उनका अपना स्थान है। मैंने 
अपने को ईश्वर और अहं में विभक्‍त कर रखा है; मैं उपास्य बन जाता हूँ और 
मैं अपनी ही उपासना करता हूँ। क्‍यों न हो ? अहं ब्रह्मास्मि। अपनी ही आत्मा 
की उपासना क्‍यों न की जाय ? परमेश्वर--वह भी सेरी आत्मा है। यह सब 
खिलवाड़ है। और कोई अभिप्राय नहीं है। 
जीवन का अन्त और उद्देश्य क्या है? कुछ नहीं, क्योंकि मैं (जानता हूं 
कि मैं पूर्ण हैँ) । यदि तुम भिक्षुक हो, तो तुम्हारे उद्देय हो सकते हैं। मेरा कोई 
उद्देश्य नहीं, कोई चाह नहीं, कोई अभिग्राय नहीं। मैं तुम्हारे देश में आता हूँ, 
व्याख्यान देता हँ--केवल कौतुकवश । अन्य कोई अभिप्राय नहीं। क्‍या अभिपष्राय 
हो सकता है ? केवल दास दूसरों के लिए काम करते हैं। तुम किसी अन्य के लिए 
कर्म नहीं करते। जब तुम्हारे अनुकूल होता है, तो तुम पूजा करते हो। तुम 
ईसाइयों, मुसलमानों, चीनियों और जापानियों के साथ शरीक़ हो सकते हो। 
तुम प्राचीन काल के सभी देवताओं की और भविष्य के भी किसी देवता की उपा- 
सना कर सकते हो। 
मैं सूथे, चन्द्र और तारों में हूँ। मैं परमात्मा के साथ हूँ और सभी देवों में 
हूँ। मैं अपनी आत्मा की पूजा करता हूँ। 
इसका दूसरा पक्ष भी है। मैंने इसे रोक रखा है। मैं वह आदमी हू जो 
फाँसी पर चढ़ने जा रहा है। मैं महादुष्ट हूँ। मैं नरकों में दंड भोग रहा हूँ। वह 
(भी) लीला है। दर्शन का यही लक्ष्य है (यह जानना कि मैं पूर्ण हूँ)। उद्देश्य, 
नीयत, अभिप्राय और कतंव्य सब पृष्ठभूमि में रहते हैं।. 
यह सत्य पहले श्रवणीय है, फिर मननीय है। बुद्धि से विचार करो और 
तर्क की कसौटी पर उसे अच्छी तरह कसो। जो सम्बुद्ध हैं, वे उससे अधिक नहीं 
जानते। इसे तुम निश्चित मानो कि तुम सर्वेग्यापी हो। इसी कारण तुम किसीको 
_ कष्ट मत दो, क्योंकि दूसरों को कष्ट देने में तुम स्वयं अपने को कष्ट देते हो। . . . 
अन्ततः यह मननीय है। इस पर मनन करो। क्या तुमको यह वोध हो सकता है 
कि एक समय ऐसा आयेगा, जब प्रत्येक वस्तु चकनाचूर होकर धूल में मिल जायगी 
और केवल तुम्हारी सत्ता रह जायगी ? उस समय का निरतिशय आनंद तुमसे 











नमक खा *“॥"ह0।॥ह॥ 
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कभी दूर न होगा। तब सचमुच तुमको प्रतीत होगा कि तुम विदेह हो। शरीर 
तुम्हारे कभी न थे। 

अनन्त काल में मैं एक और अकेला हूँ। मैं किससे डरूँ ? सब कुछ तो 
मैं ही हैं। इसका निरन्तर चिन्तन करना चाहिए। उसके द्वारा साक्षात्कार होता 
है। ईश्वर-साक्षात्कार द्वारा तुम दूसरों के लिए ( आशीर्वाद) बन जाते हो।. . . 

तेरा मुखमंडल उस व्यक्ति के' (मुखमंडल की ) तरह चमक रहा है, (जो) 
ब्रह्म का ज्ञान प्राप्त कर लेता है।” यही लक्ष्य है। मेरी तरह यह उपदेश देने 
की वस्तु नहीं है। एक वृक्ष के नीचे मैंने षोडश वर्षीय बालक गुरु को देखा, 
शिष्य अस्सी वर्ष का वृद्ध था। गुरु मौन भाव से शिक्षा दे रहा था और शिष्य के 
संशय मिट गये।'' तब कौन बोलता है ? सूर्य को देखने के लिए कौन दीप जलाता 
है? जब तत्त्व (ज्ञान) होता है, तब साक्षी की आवश्यकता नहीं पड़ती। तुम 
जानते हो।. . .वही तो तुम करने जा रहे हो... .तत्त्वज्ञान। पहले उसका 
चिन्तन करो। तक करो। अपनी जिज्ञासा सत्तुष्ट करो। तब किसी भी अन्य 
वस्तु का चिन्तन न करो। मैं तो चाहता हूँ, हम कुछ न पढ़ें। प्रभो ! हम सबकी 


सहायता करो! ज़रा देखो कि (विद्वान्‌) पुरुष क्या बन जाता है। 


यह कहा जाता है, वह कहा जाता है।' 

'तुम क्या कहते हो, मेरे मित्र ?' 

'हैं कुछ नहीं कहता ।' वह तमाम दूसरों के विचारों को उद्धृत करता है, 
पर स्वयं कुछ नहीं सोचता। यदि यही शिक्षा है, तो पागलपन क्या है ? सभी 
लेखकों पर ध्यान दो ! . . .ये आधुनिक लेखक, अपने दो वाक्य भी नहीं * सब 
उद्धस्ण।. . . ह के | 
. पुस्तकों की सामग्री का अधिक मूल्य नहीं, और (उच्चछिष्ट) धर्म में तो कुछ 
भी मूल्य नहीं है। वह तो भोजन करना जैसा है। तुम्हारे धर्म से मुझे सन्‍्तोष न 
होगा। ईसा और बुद्ध ने भगवान्‌ का दर्शन किया। यदि तुमने भगवान्‌ को नहीं 
देखा, तो तुम नास्तिक से अच्छे नहीं। अन्तर यह है कि वह तो चुप रहता है और 
तुम बकवास कर उससे दुनिया में झमेला मचाते हो। ग्रंथों, बाइबिलों और धर्म- 
शास्त्रों से कोई लाभ नहीं। जब बालक था, मैं एक वृद्ध से मिला, (उन्होंने 
कोई शास्त्र नहीं पढ़ा था, लेकिन स्पर्श मात्र से मुझमें ईश्वर-सत्य का संचार 
करदिया)। द द 


१. छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ ॥४॥९।२॥॥ 
. २. दक्षिणामूर्तिस्तोत्रम्‌ ॥१२॥ 


१४७ लक्ष्य (१) 


विश्व के उपदेशको, तुम मौन हो जाओ ग्रंथों, तुम चुप हो जाओ। प्रभु, 
तू ही बोल और तेरा सेवक सुनता है। यदि सत्य न होता, तो जीवन का क्या 
प्रयोजन ? हम सभी सोचते हैं कि पा जायँगे, पर पाते नहीं। हममें से अधिकांश 
के हाथ धूल लगती है। ईश्वर नहीं मिलता। यदि ईश्वर ही न मिला, तो जीवन 
किस काम का ? क्‍या जगत्‌ में कोई विश्रामस्थल है? (उसका पता लगाना 
हमारा काम है), कभी यह है कि हम (उसकी गहरी खोज) नहीं करते। (हम) 
मझधार में पड़े बहते हुए तिनके के समान ( हैं) 

यदि यहाँ यह सत्य है, यदि यहाँ ईश्वर है, तो उसे' निश्चय ही हमारे ह॒ृह्वेश में 
होना चाहिए। (यह कहने में मुझे.. निश्चय समर्थ होता चाहिए,) मैंने उसे 
अपनी आँखों से देखा है।” अन्यथा मेरा कोई धर्म नहीं है। विश्वास, धामिक 
व्यवस्थाएं, धर्मादेश धर्म की रचना नहीं करते। तत्त्वज्ञान, ईश्वर का साक्षात्कार 
(यही धर्म है)। जिन्हें दुनिया पूजती है, उन सब पुरुषों का गौरव क्‍या है? 
(उनके लिए) ईश्वर कोई धामिक व्यवस्था नहीं था। (क्या उनका विश्वास 
इसलिए था) कि उनके पितामह विश्वास करते थे ? नहीं। शरीर, मन, तथा 
अन्य सबसे परे जो परमेश्वर है, उसका उन्हें बोध हुआ। जिस किचित्‌ अंश तक 
यह ससार उस परमेश्वर से प्रतिबिम्बित है, उस' अश तक वह सत्‌ है। हम साधु 
पुरुष से प्रेम करते हैं, क्योंकि उसके मुखमण्डल में वह प्रतिबिम्ब कुछ अधिक _ 
' चमकता है। हमें उसको स्वयं ग्रहण करना चाहिए। दूसरा कोई मार्ग नहीं है। 

यही लक्ष्य है। इसके लिए पुरुषार्थ करो ! तुम अपने पास अपनी निजी 
बाइबिल रखो। अपना निजी ईसा रखो। अन्यथा तुम धामिक नहीं हो। धर्म की 
बातें मत करो। लोग गप्पें हाँकते रहते हैं। उनमें से कुछ, अंधकार में पड़े रहकर, 
अपने गर्वीलि हृदय में सोचते हैं कि उन्हें प्रकाश मिल गया। (इतना) ही 
नहीं, वे दूसरों का बोझ अपने कंधों पर ले लेते हैं और दोनों गड़ढे में गिरते हैं।'' 

कोई धर्म संघ स्वयं अकेले कभी उद्धार नहीं कर पाया। किसी मन्दिर में 
पेदा होता अच्छा है, लेकिन धिक्‍्कार है मन्दिर या गिरजाधर में मरनेवाले को। 
उससे बाहर आ जाओ। . . .श्रीगणेश शुभ था, पर उसे छोड़ो। वह बाल्य कार 
का स्थान था. . .लेकिन उसे रहने दो ! . . .परमेश्वर के पास सीधे पहुँचो। 
कोई सिद्धान्त नहीं, कोई मतवाद नहीं । तभी सब संशय छिन्न होंगे। तभी सारी 
कुटिलता सीधी हो जायगी।'' 


१. कठोपनिषद्‌ ॥११२५॥ 
२. मुण्डकोपनिषद्‌ ॥२३२॥८॥ 
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'नानात्व में जो उस एक का दर्शन करता है, अनंत मृत्यु में जो उस एक जीवन 
को देखता है, बहुलता के बीच जो अपनी अन्‍्तरात्मा में उस अव्यय को देखता 
है--उसीको शाइवत शांति मिलती है। 


लक्ष्य «- २ 


द्ैतवाद ब्रह्म और प्रकृति को नित्य पृथक्‌ मानता है; जगत्‌ और भ्रकृति 
ब्रह्म के नित्य आश्रित हैं। | 

चरम अद्वैतवादी इस प्रकार का भेद नहीं करते। उनका दावा है कि अन्तिम 
विश्लेषण में सब ब्रह्म हैं; जगत्‌ ब्रह्म में अध्यस्त हो जाता है; ब्रह्म जगत्‌ का नित्य 
जीवन है। 

उनके लिए अनन्त तथा सान्‍्त केवल शब्द मात्र हैं। जगतु, प्रकृति आदि का 
अस्तित्व भेद-वृत्ति के कारण है। प्रकृति स्वयं भेद-वृत्ति है। 

इस प्रकार के प्रश्न कि, ब्रह्म ने इस जगत्‌ की सृष्टि क्यों की ?” पूर्ण ने 
अपूर्ण की सृष्टि क्यों की ?' आदि का कभी उत्तर नहीं दिया जा सकता, क्योंकि 
इस प्रकार के प्रश्न ताकिक दृष्टि से असंगत हैं। युव्ति का अस्तित्व प्रक्ृति में है। 
उसके परे उसका अस्तित्व नहीं। ईश्वर सर्वशक्तिमान है, इसलिए यह पूछना कि 
उसने ऐसा ऐसा क्‍यों किया, उसको सीमित बनाना हुआ; क्योंकि यह अन्तनिहित 
है कि जगत्‌ की सुष्टि करने में उसका कोई अभिश्नाय है। यदि उसका कोई अभिप्राय 
है, तो वह किसी साध्य का साधन होगा और इसका अर्थ यह होगा कि साधन के 
बिना उसके पास साध्य नहीं हो सकता। किसी ऐसी ही वस्तु के लिए क्यों तथा 
किसलिए का प्रइन पूछा जा सकता है, जो किसी अन्य वस्तु पर आश्वित हो। 





१. कठोपनिषद्‌ २३२११ ३॥ 


। 


कि 
कक. 


मे व व जम सी अब आजा 


दिए आर ४ अल 


'>मपपवलकमायातभककतालवध्लाकककाा तन 


#ल्दाणओडप नर 


वेदान्त पर टिप्पणियाँ 


हिन्दू धर्म के आधारभूत सिद्धान्त विविध वेदों में अंतर्निहित मननप्रवण और 
कल्पनाशील दहन एवं नैतिकता की शिक्षा पर प्रतिष्ठित हैं। वेद इस बात पर 
बल देते हैं कि जगत्‌ विस्तार में अनंत है और उसकी सत्ता शाइवत है। उसका न 
तो कभी आरंभ हुआ और न कभी अन्त होगा। जड़-जगत्‌ में आत्मा की शक्ति 
की और ससीम के क्षेत्र में असीस की शक्ति की असंख्य अभिव्यक्तियाँ हुई हैं, 
परन्तु स्वयं असीम स्वयंभू, शाइवत और अपरिवर्तेनशील है। कालक्रम शाइवत की 
काया पर कोई चिह्न नहीं छोड़ता। ज्ञान की अति संवेद्य भूमिका में, जो मानव 
बुद्धि के नितांत परे है, न भूत है, न भविष्यत्‌। 

बेद हमें बताते हैं कि मनुष्य की आत्मा अमर है। जन्म-मरण शरीर के धर्म 
हैं--जिसका जन्म होता है, उसकी मृत्यु निश्चित है (जातस्थ हि भ्रुवो मृत्यः) । 
लेकिन प्रत्यगात्मा असीम और शाइवत जीवन से सम्बन्धित है, न तो उसका 
आदि है और न अन्त। वैदिक तथा ईसाई धर्म में एक प्रमुख अन्तर यह है 
कि ईसाई धर्म के अनुसार इस दुनिया में पैदा होने पर प्रत्येक जीवात्मा का आरम्भ 
होता है; जब कि वैदिक धर्म दावे के साथ कहता है कि जीवात्मा उस सनातन 
परमात्मा से ही निःसुत हुआ है और उसीकी भाँति जन्म-मरण से परे है। देहान्तर- 
प्राप्ति द्वारा इस आत्मा की असंख्य' अभिव्यक्तियाँ हो चुकी हैं और असंख्य 
अभिव्यक्तियाँ होंगी। यह क्रम तब तक आध्यात्मिक विकास के उस महान्‌ 
नियम के अनुसार चलता रहेगा, जब तक वह पूर्णत्व तक नहीं पहुँच जाती. तब 
फिर कोई परिवर्तत न होगा। 






































आधुनिक संसार पर वेदान्त का दावा 


(रविवार, २५ फ़रवरी, १९०० को ओकलैंड में दिये गये व्याल्यान की दी ओकडैंड 
एनक्वायरर' की संपादकीय टिप्पणी सहित रिपोर्ट) 


इस घोषणा से कि पूर्व के मनीषी स्वामी विवेकानन्द गत सायंकाल यूनि- 
दैरियन चर्च' में पालमिन्ट ऑफ़ रिलिजन्स' में वेदान्त दर्शन की व्याख्या करेंगे, 
भारी भीड़ आक्ृष्ट हुई। मुख्य श्रोता-भवन और बहाँ तक पहुँचने के बीच के 
कमरे भरे थे, वेंडट हॉल का संलग्न श्रोता-भवन खोल दिया गया और वह भी ठसा- 
ठस भर गया और ऐसा अनुमान है कि पूरे ५०० व्यक्तियों को, जिन्हें बैठने की या 
खड़े रहने की भी ऐसी जगह न मिल सकी, जहाँ से वे सुविधापूर्वक सुन सकते, 
हटा दिया गया। 
स्वामी जी ने उल्लेखनीय प्रभाव डाला। व्याख्यान के समय बार वा ह॒षें- 
ध्वनि हुई और उसकी समाप्ति के बाद उन्होंने उत्साह भरे प्रशंसकों को मिलने 
का अवसर दिया। आधुनिक संसार पर वेदान्त का दावा” विषय पर उन्होंने 
अंशत: निम्नछिखित भाषण किया : 
आधुनिक संसार से वेदान्त अपेक्षा करता है कि वह उस पर विचार करे। 
मानव जाति की महत्तम संख्या इसके प्रभाव की परिधि में है। भारत में इसके 
अनुयाग्रियों पर बारंबार कोटि कोटि लोगों ने धावा किया है और अपनी प्रचंड 
शक्ति से उन्हें कुचला है, फिर भी यह घ॒र्म जीवित है। 
संसार के सभी राष्ट्रों में क्या इस प्रकार का दशन मिल सकता है? इसकी 
छत्र-छाया में आने के लिए अन्य दर्शन उत्पन्न हुए हैं। कुकुरमुत्तों की भाँति उनकी 
उत्पत्ति हुई है, आज वे जीवित हैं तथा लहलहा रहे हैं और कल वे विलुप्त हो 
गये हैं। क्या यह योग्यतम के ही जीवित बच रहने की बात नहीं है ! 
यह ऐसा दर्शन है, जो अभी पूर्ण नहीं है। हज़ारों वर्षों से वह विकसित हो 
रहा है और आज भी वर्धमान है। इसलिए एक घण्टे के थोड़े समय में मैं जो कुछ 
कहँगा, उससे तुम्हारे समक्ष एक आभास मात्र ही प्रस्तुत कर सकता हूँ। 
पहले मैं तुमको वेदान्त के उदय का इतिहास बताऊँगा। इसके उद्भव के 
पूर्व ही भारत ने एक धर्म को पूर्ण विकसित कर लिया था। उसके स्थिर होने की 
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प्रक्रिया बहुत वर्षों से चल रही थी। विधि-विधानपूर्ण संस्कार पहले से ही मनाये 
जाने लगे थे। आश्रम-धर्म की आचार-पद्धति परिपक्व हो चुकी थी। लेकिन 
कालान्तर में अनेक धर्मों में आडम्बरपूर्ण कर्मकाण्ड और हास्यास्पद कुरीतियाँ 
घुस ही जाती हैं। इनके विरुद्ध विद्रोह हुआ और महान्‌ पुरुष वेदों के माध्यम से 
सत्य धर्म का उद्घोष करने के लिए आगे आये। हिन्दुओं ने इन्हीं वेदों के प्रकटीकरण 


से अपना धर्म पाया। उन्हें बताया गया कि वेद अनादि और अनन्त हैं। इस श्रोता- 


मण्डली को यह हास्यास्पद प्रतीत हो सकता है--एक ग्रंथ अनादि-अनन्त कैसे हो 
सकता है; किन्तु वेदों से आशय किन्हों ग्रंथों का तहीं है। उनका अर्थ है आध्यात्मिक 
नियमों का संचित कोष, जिनकी खोज विभिन्न व्यक्तियों ने विभिन्न कालों में की । 

जब तक इन पुरुषों का आविर्भाव नहीं हुआ था, तब तक लोगों में यह आम 
धारणा थी कि ईश्वर जगत्‌ का शास्ता है और मनुष्य अमर है। लेकिन वहीं वे 
रुक गये। ऐसा समझा ज।ने लगा कि उससे और अधिक कुछ नहीं जाना जा सकता । 
तभी वेदान्त के साहसी व्याख्याकारों का आविर्भाव हुआ। वे जानते थे कि बच्चों 
के लिए जो धर्म अभिप्रेत है, वह विचारकों के लिए उपयोगी नहीं हो सकता और 
मनुष्य तथा ईह्वर के विषय में कुछ और भी सत्य हैं। 

नैतिक अज्ञेयवादी केवल बाह्य निर्जीव प्रकृति' को ही जानता है। उसीसे 
वह जगत्‌ के नियम का निरूपण करने की चेष्टा करता है। उनकी चले तो वे मेरी 
नाक काट लें और कहें कि तुम्हारा पूरा शरीर बस यही है और उसीके समर्थन 
में बहस करे। 
... उसे अपने भीतर देखना चाहिए। आकाश में जो नक्षत्र विचरण करते हैं 
यहाँ तक कि ब्रह्माण्ड भी, बाल्टी में एक बंद के समान हैं। तुम्हारा अज्ञेयवादी 


उस महत्तम को तो देखत। नहीं और जगत्‌ को देखकर भयभीत हो जाता है। 


यह अध्यात्म जगत सबसे बढ़कर है। विश्वेश्वर जो शासन करता है--हमारा 


: पिता, हमारी माता। संसार कहा जानेवाला यह अबोधों का कर्मकाण्ड है क्‍या : 


सत्र दुःख ही दुःख है। ओठोंपर ऋन्दत लेकर शिशु जन्म लेता है; वही उसका 
प्रथमोच्चार है। यही शिक्ञ प्रौढ़ व्यक्ति बन जाता है और दुःखों का ऐसा अंभ्यस्त 
हो जाता है कि हृदय की वेदना ओठों पर मुसकान से छिपी रहती है। 

इस संसार का हल कहाँ है? जिनकी दृष्टि बहिर्मख है, वे उसे कभी नहीं पा 
सकते; उन्हें दृष्टि को अन्तर्मुख कर सत्य का पता लगाना चाहिए। धर्म का निवास 


 अभ्यंतर में है। 


एक व्यक्ति उपदेश देता है कि यदि तुम अपना सिर काट डालो, तो तुम्हारा 
उद्धार हो जायगा। पर क्‍या उसे कोई अनुयायी. मिलता है ? स्वयं तुम्हारे ईसा 


की. 
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का कथन है, ग़रीबों को सब कुछ दे दो और मेरा अनुसरण करो।' तुम छोगों में 
से कितनों ने ऐसा किया है? तुमने इस आदेश का पालन नहीं किया है, फिर भी 
ईसा तुम्हारे धरम के महान्‌ गुरु हैं। तुममें से प्रत्येक अपने जीवन में व्यावहारिक 
हो, लेकिन यह तुमको अव्यावहा रिक छूगता है। 

परन्तु वेदान्त तुम्हारे समक्ष कोई ऐसी वस्तु नहीं रखता, जो अव्यावहारिक 
हो। प्रयोग-कार्य के लिए प्रत्येक विज्ञान के पास अपनी सामग्री होना चाहिए। 
प्रत्येक व्यक्ति को कुछ विशेष परिस्थितियों और प्रचुर प्रशिक्षण तथा ज्ञानाजेंन 
की आवश्यकता पड़ती है; किन्तु सड़क पर फिरनेवाला कोई जैक भी तुमको 
धर्म के बारे में सब कुछ बता सकता है। तुम घर्म का अनुसरण करना चाह सकते 
हो और किसी विशेषज्ञ का अनुसरण कर सकते हो, लेकिन जैक से केवल उस पर 
बातें ही कर सकते हो, क्‍योंकि वह इस पर सिर्फ़ बातें ही कर सकता है। 

तुम जैसा विज्ञान के प्रति करते हो, वैसा ही तुमको धर्म के प्रति करना चाहिए। 
तथ्यों के प्रत्यक्ष सम्पर्क में आओ, और उस' नींव पर आइचर्यजनक भवन का 
निर्माण कर डालो । 

सच्चा धर्म पाने के लिए तुम्हारे पास साधन अवश्य होने चाहिए। विश्वास 
का प्रदन नहीं उठता; श्रद्धा से तुम कुछ बना नहीं सकते, क्योंकि विश्वास तो तुम 
कुछ भी कर सकते हो। | 

विज्ञान में हम यह जानते हैं कि जब हम वेग बढ़ाते हैं, तब पदार्थ-पिंड घट 
जाता है, और ज्यों: ज्यों पदार्थ-पिंड बढ़ाते हैं, त्यों त्यों वेग घढता जाता है। 
इस प्रकार हमारे पास दो वस्तुएँ हैं, पदार्थ और शक्ति। हमें मालूम नहीं कि पदार्थ 
कैसे शक्ति में विलीन हो जाता है और शक्ति पदार्थ में विलीन हो जाती है। इस- 
लिए कोई एक ऐसी वस्तु है, जो न शक्ति है और न पदार्थ, क्योंकि.ये दोनों एक दूसरे 
में विलीन हो नहीं सकते। यह वही है जिसे हम मन कहते हैं--विश्व-मन। 

तुम कहंते हो कि तुम्हारा शरीर और मेरा शरीर भिन्न भिन्न हैं। सावे- 
भौम मानव जातिरूपी महासागर में मैं एक लूघु भँवर मात्र हँ। सच है कि यह एक 
भँवर मात्र है, पर है उस बृहत्‌ महासागर का ही एक भाग। 

तुम ऐसे बहते जल के किनारे खड़े होते हो, जिसका प्रत्येक सीकर परिवतित 
हो रहा है और फिर भी उसे सरिता कहते हैं। जल बदल रहा है, यह सत्य है, 
लेकिन तट वे ही रहते हैं। मन नहीं बदल रहा हैं, परल्तु शरीर--कितने शीक्र 
उसकी आकारवबृद्धि ! मैं शिशु था, किशोर था, तरुण हूँ और शीघ्र ही वृद्ध हो 
जाऊँगा, शरीर झुक जायगा और जराग्रस्त हो जाऊँगा। शरीर परिवर्तित ही रहा 
है और तुम पूछते हो कि क्‍या मन भी नहीं परिवर्तित हो रहा है? जब 


लक 
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। 
| 
| 


मैं बालक था, तो सोचता था, मैं बृहत्तर हो गया हूँ, क्योंकि मेरा मन संस्कारों का 
समुद्र है। 


प्रकृति के पीछे एक विश्व-मन है। जीवात्मा एक इकाई मात्र है और वह जड़ 
वस्तु नहीं है। क्योंकि मनुष्य जीवात्मा है। मृत्यु के उपरान्त आत्मा कहाँ जाती 
है? इस प्रश्न का उत्तर वैसे ही देना चाहिए, जैसे जब कोई लड़का पूछता है, 
द पृथ्वी नीचे क्‍यों नहीं गिर जाती ?' प्रइन एक जैसे हैं और उनके हल भी एक से, 
हैं; क्योंकि आत्मा जा कहाँ सकती है ? 
तुम जो अमरता की बात करते हो, तो मैं तुमसे कहँगा कि जब घर जाओ तो 
यह कल्पना करने का प्रयत्न करो कि तुम मृत हो। द्रष्टा बनकर मृत शरीर का स्पर्श 
करो। तुम कर नहीं सकते, क्योंकि तुम अपने से बाहर नहीं निकल सकते। प्रश्न 
अमरत्व के विषय में नहीं है, बल्कि यह है कि मृत्यु के उपरान्त जैक अपनी जेनी से 
मिल सकता है या नहीं । । 
धर्म का एक भारी रहस्य यह स्वयं जानना है कि तुम आत्मा हो। यह प्रछाप 
मत करो, मैं कीट हूँ, अकिचन हूँ !' कवि यों कहता है, मैं सत्ता हूँ, ज्ञान हूँ और 
सत्य हूँ ।। कोई आदमी दुनिया में यह कहकर कुछ भला नहीं कर सकता, मैं उसके 


पापियों में से एक हूँ।! जितने ही अधिक तुम पूर्ण होगे, उतनी ही कम अपूर्णता 
देखोगे। 


वममिक दलील 


3 तक 




































मनुष्य अपना माग्य-विधाता 


दक्षिण भारत में एक बहुत शक्तिशाली राजवंश था। समय समय पर जो 
प्रमुख व्यक्ति होते थे, उतकी जन्मकुंडलियों को, जिनकी गणना उनके जन्मकाल से 
की गयी होती थी, ले लेने का उन्होंने नियम बना दिया था । इस प्रकार भविष्य- 
वाणी की मुख्य मुख्य बातों का एक लेखा वे प्राप्त कर लेते थे और बाद में जो घट- 
नाएँ घटित होती थीं, उनसे उनका मिलान करते थे। सहस्न वर्ष पर्यन्‍्त यह उस 
समय तक किया गया, जब उन्हें कतिपय सर्वेसम्मत तथ्य मिल गये। फिर उन्हें 
नियमबद्ध किया गया और लिख लिया गया ' और एक बुहत्‌ ग्रंथ रच डाला गया। 
राजवंश नष्ट हो गया, लेकिन ज्योतिषियों का कुल बना रहा और ग्रंथ उनके 
पास रहां। यह सम्भव प्रतीत होता है कि इस प्रकार से फलित ज्योतिष का आवि- 
भाव हुआ। फलित ज्योतिष की सूक्ष्म बातों में भी अत्यधिक ध्यान देना, उन अँध- 
विश्वासों में से एक है, जिससे हिन्दुओं को अत्यधिक क्षति पहुँची है। 

' भरा खयाल है कि सर्वप्रथम यूनानी भारत में फलित ज्योतिष लाये और उन्होंने 
हिन्दुओं से ज्योतिविज्ञान (गणित ज्योतिष) सीखा तथा उसे अपने साथ यूरोप 
ले गये। चूँकि भारत में तुमको प्राचीन यश्वेदियाँ ज्यामिति की कुछ विशेष आहइृ- 
तियों के अनुसार मिलेंगी और कुछ कार्य नक्षत्रों की विशेष स्थिति में ही किये जाते 
थे, इसलिए मेरा खयाल है कि यूनानियों ने हिन्दुओं को फलित ज्योतिष और 
हिन्दुओं ने यूनानियों को ज्योतिविज्ञान दिया। का 

मैंने कुछ ऐसे ज्योतिषियों को देखा है, जो आदइचर्यजनक भविष्यवाणियाँ 
करते हैं, लेकिन यह विश्वास करने के लिए मेरे पास कोई कारण नहीं है कि वे 
केवल ग्रहों के या वैसी किसी वस्तु के आधार पर भविष्यवाणी करते हैं। कुछ 
दृष्टांतों में तो भविष्यवाणी केवल दूसरे के मन के भावों को पढ़ लेना मात्र रहता 


_है। कभी कभी आइचर्यजनक भविष्यवाणियाँ की जाती हैं, परन्तु अनेक दुष्टांतों 


में ये बिल्कुल बेकार होती हैं। द द 
लंदन में एक युवक मेरे पास आकर पूछा करता था, “अगले साल मेरी दशा 
कैसी होगी ?” मैंने प्रश्न किया कि तुम मुझसे ऐसा क्‍यों पूछते हो। मेरे सब 


: वैसे नष्ट हो गये और मैं निर्धन हो गया हूँ ।” पैसा ही बहुतेरे छोगों का एकमात्र 


ईदवर होता है। निर्बेल व्यक्ति, जब सब गेवाकर अप ने को कमज़ोर महसूस करते हैं, 








तब पैसे बनाने की बेसिर-पर की तरक़ीबें अपनाते हैं और ज्योतिष एवं इन सब 
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कहता है यह भाग्य है। लेकिन वह बलवान पुरुष है, जो खड़ा हो जाता है और 
- कहता है, मैं अपने भाग्य का निर्माण करूँगा। जो लोग बढ़े होने लगते हैं, वे भाग्य 
की बातें करते हैं। साधारणतः जवान आदमी ज्योतिष का सहारा नहीं छेते। 
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और अन्य भिथ्या-प्रपंचों से जीविकोपाजजन करते हैं, उन्हें दूर रखना चाहिए 
और उनको इसका यथार्थ ज्ञान होना ही चाहिए, क्योंकि आज तक जितने हिन्दू 


. चाहिए 


ः _सामर्थ्य के भीतर न हो ? इसलिए ग्रह-नक्षत्रों या दुनिया की अन्य किसी वस्तु को 
 टटोलने से कया लाभ ? मेरी वर्तमान अवस्था के स्पष्टीकरण के लिए मेरा निज 
. का कर्म पर्याप्त है। साक्षात्‌ ईसा पर भी यही लागू होता है। हम जानते हैं-कि 





_ पहुली अनिवाये शर्ते है--जिस किसी वस्तु से आध्यात्मिक, मानसिक या शारी- 


(3 ट्े स्वाभाविक बहन है, उसकी अभिव्यक्ति धर्म है। असीम शक्ति. का स्प्रिग इस छोटी 


श्ष्प्‌ पु . भनुष्य अपना भाग्य-विधाता 


चीज़ों का सहारा लेते हैं। संस्कृत में कहावत है: जो कापुरुष और मूर्ख है, वह 


... उनके पिता एक बढ़ई मात्र थे। उनकी शक्ति की व्याख्या कराने के लिए हमें दूसरे - 
..._ किसीके पास जाने की आवश्यकता नहीं है। वह अपने ही अतीत के परिणाम ये, 
|... और वह समग्र अतीत उस ईसा के लिए तैयारी था। बुद्ध एक एक कर पशु-योनियों 
के अपने पूर्व शरीरों का हाल बताते हैं और कहते हैं कि अन्त में वह कैसे बुद्ध बने। , 
.. इसलिए व्याख्या के लिए ग्रह-नक्षत्रों के पास जाने की क्या आवश्यकता है ? उनका 

कुछ प्रभाव हो सकता है, किन्तु उनकी उपेक्षा कर देना हमारा कर्तंव्य है, न कि उनकी 
“सुनना और अपने को उद्विग्न करना। मैं जो भी शिक्षा देता हूँ, उसके लिए यह मेरी. 


_रिक दुबंलता उत्लन्न हो, उसे पैर की अँगुलियों से भी मत छुओ। भनुष्य में जो 


हम लोग ग्रहों के प्रभाव में हो सकते हैं, लेकिन इसका हमारे लिए अधिक महत्त्व छ 
|. नहीं है। बुद्ध का कहना है, जो लोग नक्षत्रों की गणना या उस प्रकार की कला 


जन्मे हैं, उनमें वह सबसे महान थे। नक्षत्रों को आने दो, हानि क्या है ? यदि कोई _ 
. : नक्षत्र मेरे जीवन में उथल-पुथल करता है, तो उसका मूल्य एक कौड़ी भी नहीं है।. 
तुम अनुभव करोगे कि ज्योतिष और ये सब रहस्यमयी वस्तुएँ बहुघा दुर्बल मन. 
. कौ द्योतक हैं; इसलिए जब हमारे मन में इनका उभार हो, तब हमें किसी डॉक्टर... 
के यहाँ जाना चाहिए, उत्तम भोजन ग्रहण करना चाहिए और विश्राम करना 


...._ यदि किसी गोचर घटना की व्याख्या उसकी प्रकृति के ही घटकों से हो जाती 
है, तो बाहर से कोई व्याख्या ढंढ़ना मुर्खता है। अगर संसार स्वयं ही अपनी व्याख्या 

.. कर दे, तो व्याख्या के लिए बाहर जाना मूर्खता है। क्‍या तुसने किसी मनुष्य के 
_ जीवन में कोई भी ऐसी घटता घटती देखी है, जिसकी व्याख्या स्वयं मनुष्य के. 


चर 
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सी काया में कुंडली मारे विद्यमान है और वह स्प्रिग अपने को फैला रहा है। और 
ज्यों ज्यों यह फैलता है, त्यों त्यों एक के बाद दूसरा शरीर अपर्याप्त होता जाता 


' है; वह उनका परित्याग कैर उच्चतर शरीर धारण करता है। यही है मनृष्य का 


धर्म, सभ्यता या प्रगति का इतिहास । वह भीमकाय बद्धपाश प्रोमीधियस' अपने को 
बंधन-मुक्त कर रहा है। यह सदैव बल की अभिव्यक्ति है और फलित ज्योतिष 
जैसी समस्त कल्पनाओं को, यद्यपि उनमें सत्य का एक कण हो सकता है, दूर ही 
रखना चाहिए। 

किसी ज्योतिषी के बारे में एक प्राचीन कथा है कि एक राजा के यहाँ जाकर 
उसने कहा, 'छ: महीने में आपकी मृत्यु हो जायगी।” राजा डरकर हतवबुद्धि 
हो गया और भयवद्य वहीं तत्काल प्रायः मरणासन्न हो गया। किन्तु उसका मन्त्री 
चतुर व्यक्ति था। उसने राजा से कहा कि ये ज्योतिषी मूखे होते हैं। उस पर राजा 


. का विश्वास नहीं जमा। इससे मंत्री को इसके अतिरिक्त अन्य कोई उपाय न सुझा 


कि वह ज्योतिषी को राजप्रासाद में पुनः बुलाये और राजा को समझाये कि ये 
ज्योतिषी मूर्ख होते हैं। तब उसने उससे पूछा कि क्‍या तुम्हारी गणना सही है। 
ज्योतिषी ने कहा कि कोई ग़छती नहीं हो सकती। परल्तु मंत्री को संतुष्ट करने 
के लिए उसने पूरी गणना फिर से की और तब कहा कि वह बिल्कुल ठीक है। राजा... 
का चेहरा फीका पड़ गया। मंत्री ने ज्योतिषी से पूछा, "और आपकी मृत्यु कब होगी, 
इसके बारे में आप क्‍या सोचते हैं?” “बारह वर्ष में”, जवाब मिला। मंत्री ने 
तलवार खींच ली और ज्योतिषी का सिर धड़ से अलग कर दिया और राजा से 
कहा, इस मिथ्यावादी को तो आप देख रहे हैं? यह इसी क्षण मर गया।” 

यदि तुम अपने राष्ट्र को जीवित रखना चाहते हो, तो इन सब चीज़ों से दूर 
रहो। शुभ वस्तुओं की एक ही परख यह है कि वे हमें सबलर बनाती हैं। शुभ 
जीवन है, अशुभ मृत्यु है। तुम्हारे देश में ये अंधविश्वास कुकुरमुत्तों की भाँति 
उग रहे हैं और जिन स्त्रियों में ताकिक विश्लेषण की योग्यता नहीं है, वे उन पर 
विश्वास करने के लिए उद्यत हैं। इसका कारण यह है कि स्त्रियाँ मुक्ति के लिए 
यत्नशील हैं और स्त्रियाँ अभी तक बौद्धिक स्तर पर अपने को प्रतिष्ठित नहीं कर 
पायी हैं। एक महिला किसी उपन्यास के सिरे पर अंकित किसी कविता की कुछ 


: पंक्तियों को कंठस्थ कर लेती है और कहती है कि ब्राउनिंग के पूरे ऋृतित्व का उसे 


१. प्रोमीथियस--यूनानियों का पौराणिक पुरुष विशेष, जिसने मृत्तिका से 
मनुष्य की रचना की, ओलिस्पस से चुरायी हुई अग्नि उन्हें दी, उन्हें कला आदि 
सिख/यी ओर दण्ड रूप में जंज्ञोर दारा एक चट्टान से बाँधा गया। 
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ज्ञान है। दूसरी महिला तीन व्याख्यानों को सुनती है और सोचती है कि दुनिया 
की सारी जानकारी उसको है। कठिनाई यह है कि महिलाओं में जो स्वाभाविक 
अंधविश्वास होते हैं, उनका परित्याग करने में वे असमर्थ हैं। उन्तके पास प्रचुर 
द्रव्य है और थोड़ी बौद्धिक विद्वत्ता भी, लेकिन जब वे इस संक्रमणकालीन अवस्था 
के पार हो जायँगी और दृढ़ भूमि पर पाँव जमा लेंगी, तब वे बिल्कुल ठीक हो 
जायँंगी। किन्तु अभी वे धूर्तों द्वारा ठगी जा रही हैं। दुःखी न हो; किसीका जी 
दुःखाना मेरा अभिप्राय नहीं है, लेकिन सत्य मुझे कहना है। क्‍या तुम देखते नहीं, 
इन सब वस्तुओं के लिए तुम कितने खुले हो ? क्‍या तुम देखते नहीं कि ये महिलाएँ 
कितनी निशछल हैं, और वह दिव्यता, जो सबमें गप्त रूप से विद्यमान है, कभी नष्ट 
' नहीं होती ? केवल यही जानना है कि उस दिव्यता के प्रति आवेदन किस प्रकार 
किया जाय । 
मेरे जीवन की अवधि जितनी अधिक होती जाती है, दिनादृदिन उतना ही 
मेरा यह विश्वास दृढ़तर होता जा रहा है कि प्रत्येक मानव दिव्य है। किसी भी 
स्त्री या पुरुष में, चाहे वह कितना भी जघन्य क्‍यों न हो, वह दिव्यता विनष्ट 
नहीं होती । उस स्त्री या पुरुष को केवल इतना ही नहीं मालम है कि वहाँ तक कैसे 
पहुँचा जाय और वह सत्य की प्रतीक्षा में है। और दुष्ट जन सब प्रकार की बेव- 
कृफ़ियों से उस स्त्री यां पुरुष को ठगने की कोशिश कर रहे हैं। यदि पैसे के लिए 
एक आदमी दूसरे को ठगता है तो तुम कहते हो कि वह बेवकूफ़ और बदमाश है। 
. तो वह जो दूसरों को आध्यात्मिक मूखे बनाना चाहता है, उसकी यह्‌ कितनी और 
अधिक बड़ी दुष्टता है! यह बहुत बुरा है। केवल एक ही कसौटी है, सत्य तुमको 
अवश्य बलवान बनायेगा और कुसंस्कार से ऊपर उठायेगा। दाशैनिक का कर्तेव्य 
है कि वह तुमको अंबविश्वास से ऊपर उठाये। यहाँ तक कि यह संसार, यह शरीर 
और मन अंधविश्वास हैं। तुम हौ कितनी असीम आत्मा ! और टिमटिमाते हुए 
तारों से छले जाना ! यह लज्जास्पद दशा है। तुम दिव्य हो; टिमटिमाते हुए 
तारों का अस्तित्व तो तुम्हारे कारण है। 
एक बार मैं हिमालय के अंचल में यात्रा कर रहा था और सामने लम्बी सड़क 
का विस्तार था। हम ग़रीब साधुओं को कोई ढोनेवाला नहीं मिल सकता था, 
इसलिए पूरा मार्ग पैदल चलकर पार करना था। हम लोगों के साथ एक वृद्ध था। 
रास्ता सैकड़ों मील का है, जिसमें चढ़ाव और उतार है और जब उस वृद्ध साधु 
ने देखा कि उसके सामने क्‍या है, तब उसने कहा, ओह, महाशय, इसे कैसे पार 
किया जाय, मैं अब ज़रा भी नहीं चल सकता, मेरी छाती फट जायगी ।” मैंने उससे 
कहा, नीचे अपने पाँवों को देखिए।” उसने ऐसा ही किया, और मैंने कहा, 
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' “आपके पाँवों के नीचे जो सड़क है, उसे आप पार कर चुके हैं और आपके सामने 
जो सड़क दिखायी पड़ रही है वह भी वही है; और वह भी शीघ्र आपके पावों के 
नीचे आ जायगी।” उच्चतम वस्तुएँ तुम्हारे पाँवों के तले हैं, क्योंकि तुम दिव्य 

नक्षत्र हो। यदि तुम चाहो तो मुट्ठियों नक्षत्र चबा सकते हो। ऐसा है तुम्हारा 

. वास्तविक स्वरूप। बलवान बनो, सब अंधविश्वासों से ऊपर उठो और मुक्त हो 

जाओ । द द 





बेदान्त दहन और ईसाई मत 


(२८ फ़रवरी, १९०० को यूनिटैरियन चर्च, ओकलैंड, कैलिफ़ोनिया में दिये 
गये व्याख्यान का लिखित विवरण) 


विश्व के सभी महान्‌ धर्मों में कई बातों में समानता होती है और कहीं कहीं 
तो समानता इतनी विस्मयकारी होती है कि मन में भाव उठता है कि बहुत सी 
बातों में एक धर्म ने दूसरे की नक़रू की है। द द 

विभिन्न धर्मों पर यह आरोप॑ लगाया गया है कि उन्होंने दूसरों का अनुकरण 
किया है, किन्तु निम्नलिखित तथ्यों से इस आरोप की निस्सारता स्पष्ट हो 
जाती है-- द द 

.. धर्म मानवता की आत्मा में ही आधारभूत रूप में है और चूँकि जो भीतर है, 

समस्त जीवन उसोका विकास है, इसलिए विभिन्न जातियों और राष्ट्रों के माध्यम 
से धर्म अपने को अनिवार्यत्‌: प्रकट करता है। द 

आत्मा की भाषा एक है, राष्ट्रों की भाषाएँ अनेक हैं, उनके रीति-रिवाज़ 
और जीवन-प्रणाली एक दूसरे से बहुत भिन्न हैं। धर्म आत्मा की वस्तु है और वह 
विभिन्न राष्ट्रों, भाषाओं तथा रीति-रिवाज़ों के माध्यम से अपने को प्रकट करता 
है। अतः यह निष्कर्ष निकलता है कि विद्व के धर्मों में अंतर अभिव्यंजना का है, 
तत्त्व का नहीं, और उनमें जो समानता तथा एकरूपता है, वह आत्मा की है और 
उसमें अंतनिहित है, क्योंकि आत्मा की भाषा, चाहे जिन राष्ट्रों तथा चाहे जिन 
परिस्थितियों में अपने को अभिव्यक्त करे, एक है। अनेक तथा विभिन्न प्रकार के 
वाद्ययन्त्रों से जो एक ही मधुर झंकार सुनायी पड़ती है, वही वहाँ भी झंकृत 
होती है। द क्‍ ह 

विश्व के सभी महान्‌ धर्मों की प्रथम समानता यह है कि सबका एक एक 
प्रामाणिक ग्रंथ है। जिन धर्मों के पास ऐसा कोई ग्रंथ नहीं रहा, वे लप्त हो गये। 
मिख्र के धर्मों की यही गति हुईं। इसे हम यों कह सकते हैं कि प्रत्येक महान्‌ धर्म 
का प्रामाणिक ग्रंथ अग्निकुंड का वह पत्थर है, जिसके चतुदिक्‌ उस धर्म के 
अनुयायी: एकत्र होते हैं और उससे उक्त धर्म की शक्ति एवं संजीवनी विकीर्ण _ 
होती है। 
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फिर, प्रत्येक धर्म का दावा है कि उसका अपना ग्रन्थ ही प्रामाणिक ब्रह्मवाक्य 


है; अन्य सब धर्मग्रंथ झूठे हैं और दीन-हीन मानव के विश्वास पर जबरदस्ती 


थोपे गये हैं, तथा अन्य धर्म को मानना अज्ञानता एवं आध्यात्मिक अंधता है। 

सभी धर्मों के कट्टरपंथियों में इस प्रकार की धर्मान्धता पायी जाती है। उदा- 
हरणार्थे, कट्टर वैदिकमार्थियों का दावा है कि वेद ही ईश्वर का प्रामाणिक वचन 
है; ईदवर ने वेदों के द्वारा ही विश्व को उपदेश दिया है; इतना ही नहीं, वरन्‌ 
बेदों के ही प्रताप से यह लोक टिका है। विश्व की सृष्टि के पूर्व बेद थे। विद्व में 
सबका अस्तित्व इसलिए है कि वेदों में उनकी विद्यमानता है। गाय का अस्तित्व 
इसलिए है कि वेदों में गाय का नाम आया है, अर्थात्‌ जिस पशु को हम गाय नाम 
से जानते हैं, उसका उल्लेख वेदों में है। वैदिक भाषा ईश्वर की आदि भाषा है; 
अन्य सभी भाषाएँ केवल बोलियाँ हैं और वे ईश्वरीय नहीं हैं। वेदों के प्रत्येक 
शब्द और मात्रा का उच्चारण सही सही करना चाहिए, प्रत्येक ध्वनि का स्वर 
ठीक होना चाहिए तथा इस कठोर शुद्धता का किचित्‌ भी स्खलन भयानक पाप 
है और अक्षम्य है। 

इस प्रकार, ऐसी धर्मान्घता सभी धर्मों के कठमुल्लों में प्रबल रूप से व्याप्त 
है। लेकिन जो अनभिनज्ञ हैं, जो आध्यात्मिक अंधे हैं, वे ही शब्दों के पीछे लड़ते 
हैं। जो लोग वास्तव सें धाभिक प्रवृत्ति के हो गये हैं, वे विभिन्न धर्मों के बाह्य 
दाब्दिक स्वरूप पर झगड़ा नहीं करते। वे जानते हैं कि सब धर्मों का प्राण एक ही 
है। परिणामस्वरूप, वे किसीसे इस कारण झगड़ा नहीं करते कि- वह उनकी 
भाषा नहीं बोलता। 

वस्तुतः वेद विश्व के सबसे प्राचीन धर्मंग्रंथ हैं। कोई नहीं जानता कि वे कब 
लिखे गये और किसके द्वारा लिखे गये। वे कई खंडों में हैं और मुझे संदेह है कि 
कभी किसी एक व्यक्ति ने सभी वेदों को पढ़ा हो । द 

वेदिक धर्म हिन्दुओं का धमं है और समस्त प्राच्य धर्मों का वह आधार है, 
अर्थात्‌ सभी प्राच्य धर्म वेदों की शाखाएँ हैं; पूर्व के सभी घामिक वेदों को 
प्रमाण मानते हैं। 

ईसा मसीह की वाणी में आस्था' रखना और साथ ही यह मानना कि उनकी 
वाणी का अधिकांश आज के युग में व्यवहार में नहीं लाया जा सकता, 
युक्तिसंगत नहीं है। यदि तुम यह कहो कि जो उनके वचनों में आस्था रखते हैं, 
उनको सिद्धियाँ न मिल पाने का (जब कि ईसा ने कहा था कि वे मिलेंगी) कारण 
यह है कि उनमें पर्याप्त निष्ठा नहीं है और वे पर्याप्त पवित्र नहीं हैं--तो यह 
ठीक होगा। लेकिन यह कथन हास्यास्पद है कि वर्तमान काल में वे अव्यवहाय॑ हैं। 
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मैंने ऐसा आदमी कभी नहीं देखा है, जो कम से कम मेरी बराबरी का न रहा 
_ हो। मैंने दुनिया भर की यात्रा की है; बुरे से बुरे लोगों के बीच गया हुँ---तर- 
भक्षियों के बीच भी--लेकिन मुझे कोई ऐसा आदमी नहीं दिखायी पड़ा, जो कम से 
कम मेरी बराबरी का न रहा हो । वे जो आज कर रहे हैं, वह मैं कर चुका हू---जब 
मैं मूें था। उस समय मुझे उसकी अपेक्षा अधिक अच्छे का ज्ञान नहीं था, परन्तु 
अब है। इस समय उन्हें उससे अधिक अच्छे का ज्ञान नहीं है, कुछ समय बाद उन्हें 
हो जायगा। प्रत्येक व्यक्ति अपने स्वभाव के अनुसार कार्य करता है। हम सभी 
विकास की प्रक्रिया के मध्य हैं। इस दृष्टि से एक आदमी दूसरे की अपेक्षा अधिक 
श्रेष्ठ नहीं है। 











प्रकृति और मानव 


आजकल के लोगों की. धारणा है कि प्रकृति के अन्तर्गत जगत्‌ का केवल वही 
भाग आता है, जो भौतिक स्तर पर अभिव्यक्त है। साधारणतः जिसे मन समझा 
जाता है, उसे प्रकृति के अन्तर्गत नहीं मानते। 

इच्छा की स्वतन्त्रता सिद्ध करने के प्रयास में दाशनिकों ने मन को प्रकृति से 
बाहर माना है। क्योंकि जब प्रकृति कठोर और दृढ़ नियम से बंधी और शासित है, 
तब मन को यदि प्रकृति के अन्तर्गत माना जाय, तो वह भी नियमों में बंधा होना 
चाहिए। इस प्रकार के दावे से इच्छा की स्वतन्त्रता का सिद्धान्त ध्वस्त हो जाता 
है, क्योंकि जो नियम में बँधा है, वह स्वतन्त्र कैसे हो सकता है ? 

' भारतीय दाशनिकों का मत इसके विपरीत है। उनका मत है. कि सभी 
भौतिक जीवन, चाहे वह व्यक्त हो अथवा अव्यक्त, नियम से आबद्ध है। उनका 
दावा है कि मन तथा बाह्म प्रकृति दोनों नियम से, एक तथा समान नियम से 
आबद्ध हैं। यदि मन नियम के बंधन में नहीं है, हम जो विचार करते हैं, वे यदि पूर्व 
विचारों के परिणाम नहीं हैं, यदि एक मानसिक अवस्था दूसरी पूर्वावस्था के परि- 
णामस्वरूप उसके बाद ही नहीं आती, तब मन तकंशून्यः होगा, और तब कौन 
कह सकेगा कि इच्छा स्व॒तन्त्र है और साथ ही तक या बुद्धिसंगतता के व्यापार को 
अस्वीकार करेगा ? और दूसरी ओर, कौन मान सकता है कि मन कारणता के 
नियम से शासित होता है और साथ हो दावा कर सकता है कि इच्छा स्वतन्‍त्र है ? 

. नियम स्वयं कार्य-कारण का व्यापार है। कुछ पूर्व घटित कार्यो के अनुसार 
कुछ परवर्ती कार्य होते हैं। प्रत्येक पूर्ववर्ती का अपना अनुवर्ती होता है। प्रकृति 
में ऐसा ही होता है। यदि नियम की यह क्रिया मन में होती है, तो मन आबद्ध है 
. और इसलिए वह स्वतन्त्र नहीं है। नहीं, इच्छा स्वतन्त्र नहीं है। हो भी कैसे 
सकती है ? कितु हम सभी जानते हैं, हम सभी अनुभव करते हैं कि हम स्वतन्त्र 
 हैं। यदि हम मुक्त न हों, तो जीवन का कोई अथे ही नहीं रह जायगा और न वह 
जीने लायक़ ही होगा। 

...प्राच्य दाशनिकों ने इस मत को स्वीकार किया, अथवा यों कहो कि इसका 
प्रतिपादन किया कि मन तथा इच्छा देश, काल एवं निमित्त के अन्तर्गत ठीक उसी 
प्रकार हैं, जेसे तथाकथित जड़ पदार्थ हैं। अतएव, वे कारणता के नियम में आबद्ध 


के था व पता ुनाननन्सका दान कप 
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हैं। हम काल में सोचते हैं, हमारे विचार काल में आबद्ध हैं; जो कुछ है, उन सबका 
अस्तित्व देश और काल में है। सब कुछ कारणता के नियम से आबद्ध है। 

इस तरह जिन्हें हम जड़ पदार्थ और मन कहते हैं, वे दोनों एक ही वस्तु हैं। 
अन्तर केवल स्पंदन की मात्रा में है। अत्यल्प गति से स्पंदनशील मन को जड़ 
पदार्थ के रूप में जांता जाता है। जड़ पदार्थ में जब स्पंदन की मात्रा का क्रम अधिक 
होता है, तो उसे मन के रूप में जाना जाता है। दोनों एक ही वस्तु हैं, और इसलिए 
जब जड़ पदाथ देश, काल तथा निमित्त के बंधन में है, तब मन भी जो उच्च स्पंदन- 
शील जड़ वस्तु है, उसी नियम में आबद्ध है। 

. प्रकृति एकरस है। विविधता अभिव्यक्ति में है। नेचर' के लिए संस्कृत 
शब्द है प्रकृति, जिसका व्युत्पत्त्यात्मक॑ अर्थ है विभेद । सब कुछ एक ही तत्त्व है, 
लेकिन वह विविध रूपों में अभिव्यक्त हुआ है। 

मन जड़ पदा्थ बन जाता है और फिर क्रमानुसार जड़ पदार्थ मन बन जाता 
है। यह केवल स्पंदन की बात है। 

इसपांत का एक छड़ लो और उसे इतनी पर्याप्त शक्ति से आधात करो, जिससे 
उसमें कम्पन आरम्भ हो जाय। तब क्‍या घटित होगा ? यदि ऐसा किसी अँधेरे 
कमरे में किया जाय तो जिस पहली चीज़ का तुमको अनुभव होगा, वह होगी 
ध्वनि, भनभनाहट की ध्वन्ति। शक्ति की मात्रा बढ़ा दो, तो इसपात का छड़ प्रकाश- 
मान हो उठेगा तथा उसे और अधिक बढ़ाओ, तो इसपात बिल्कुल लप्त हो जायगा। 
वह मन बन जायगा। 

एक अन्य दृष्टान्त लो--यदि मैं दस दिनों तक निराहार रहूँ, तो में सोच न 
सकगा। मन में भूले-भटके, इने-गिने विचार आ जायँगे। मैं बहुत अशक्त हो 
जाऊगा और शायद अपना नाम भी न जान सक्‌ंगा। तब मैं थोड़ी रोटी खा ले, 
तो कुछ ही क्षणों में सोचने लगूगा। मेरी मन की शक्ति लौट आयेगी। रोटी मन 
बन गयी। इसी प्रकार मन अपने स्पंदन की मात्रा कम कर देता है और शरीर में 
अपने को अभिव्यक्त करता है, तो जड़ पदार्थ बन जाता है। 

इनमें पहले कौन हुआ--जड़ वस्तु या मन, इसे मैं सोदाहरण बताता हूँ। एक 
मुरगी अंडा देती है। अंडे से एक और मुरगी पैदा होती है और फिर इस क्रम की 
अनन्त श्रृंखला बन जाती है। अब प्रश्न उठता है कि पहले कौन हुआ, अं डा या मु रगी ? 
तुम किसी ऐसे अंडे की कल्पना नहीं कर सकते, जिसे किसी मुरगी ने न दिया हो और 
न किसी म्‌रणी की कल्पता कर सकते हो, जो अंडे से न पैदा हुई हो । . कौन पहले 
हुआ, इससे कोई अन्तर नहीं पड़ता। क़रीब क़रीब हमारे सभी विचार मुरणी और 
अंडे के गोरखधंधे जैसे हैं। 
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अत्यन्त सरल होने के कारण महान्‌ से महान्‌ सत्य विस्मृत हो गये। महान्‌ . 


सत्य इसलिए सरल होते हैं कि उनकी सार्वभौमिक्‌ उपयोगिता होती है। सत्य स्वयं 
सदैव सरल होता है। जटिलता मनुष्य के अज्ञान से उत्पन्न होती है। 

मनुष्य में स्वतन्त्र कर्ता मन नहीं है, क्योंकि वह तो आबद्ध है। वहाँ स्वतन्त्रता 
नहीं है। मनुष्य मन नहीं है, वह आत्मा है। आत्मा नित्य मुक्त, असीम और 
शाइवत है। मनुष्य की मुक्ति इसी आत्मा में है। आत्मा नित्य मुक्त है, किन्तु 
मन अपनी ही क्षणिक तरंगों से तद्गपता स्थापित कर आत्मा को अपने से ओझल 
कर देता है और देश, काल तथा नि्ित्त की भूलभुलैया--माया में खो जाता है। 

हमारे बंधन का कारण यही है। हम लोग सदा मन से तथा मन के क्रियात्मक 
परिवर्तनों से अपना तादात्म्य कर लेते हैं। 

मनुष्य का स्वतन्त्र कर्तृत्व आत्मा में प्रतिष्ठित है और मन के बंधन के बाव- 
जूद आत्मा अपनी मुक्ति को समझते हुए बराबर इस तथ्य पर बल देती रहती है, 
'मैं मुक्त हूँ ! मैं हूँ, जो मैं हूँ ! मैं हूँ, जो मैं हैँ !' यह हमारी मुक्ति है। आत्मा--- 
नित्य मुक्त, असीम और शाइवत---युग युग से अपने उपकरण मन के माध्यम से 
अपने को अधिकाधिक अभिव्यक्त करती आयी है। द 

तब प्रकृति से मानव का कया सम्बन्ध है? निद्ृष्टतम प्राणियों से लेकर 
मनुष्यपर्यन्त आत्मा प्रकृति के माध्यम से अपने को अभिव्यक्त करती है। व्यक्त 
जीवन के निक्ृष्टतम रूप में भी आत्मा की उच्चतम अभिव्यक्ति अंतर्भूत है और 
विकास कही जानेवाली प्रक्रिया के माध्यम से वह बाहर प्रकट होने का उद्योग 
कर रही है। 

विकास की सभी प्रक्रिया अपने को अभिव्यक्त करने के निमित्त आत्मा का 
संघर्ष है। प्रकृति के विरुद्ध यह निरंतर चलते रहनेवाला संघर्ष है। मनृष्य आज 
जैसा है, वह प्रकृति से अपनी तद्गूपता का नहीं, वरन्‌ उससे अपने संघर्ष का परिणाम 
है। हम यह बहुत सुनते हैं कि हमें प्रकृति के साथ सामंजस्थ करंके और उससे 
समस्वरित होकर रहना चाहिए। यह भूल है। यह मेज़, यह घड़ा, खनिज पदार्थ, 
वृक्ष सभी का प्रकृति से सामंजस्य है। पुरा सामजस्य है, कोई वैषम्य नहीं। प्रकृति 
से सामंजस्य का अर्थ है गतिरोध, मृत्यु। आदमी ने यह घर कैसे बनाया ? प्रकृति 
से समन्वित होकर ? नहीं। प्रकृति से छड़कर बनाया। मानवीय प्रगति प्रकृति 
के साथ सतत संघर्ष से निर्मित हुई है, उसके अनुसरण द्वारा नहीं । 
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नियम और मुक्ति 


मुक्त पुरुष के लिए संघर्ष का कोई अर्थ नहीं। किन्जु हमारे लिए उसका अर्थ 
है, क्योंकि नाम-रूप ही जगत्‌ की सृष्टि करता है। 

वेदान्त में संघर्ष के लिए स्थान है, पर भय के लिए नहीं। जब तुम अपने वास्त- 
विक स्वरूप को जान लोगे, तेब सब भय दूर हो जायगा। यदि तुम अपने को बद्ध 
सोचो तो बद्ध ही बने रहोगे; और यदि तुम अपने को मुक्त सोचो, तो मुक्त हो जाओगे । 

प्रपंचमय जगत्‌ में हम जिस स्वतंत्रता का अनुभव कर सकते हैं, वह सच्ची 
स्वतंत्रता की झलक मात्र है, सच्ची स्वतंत्रता नहीं । 

मैं इससे सहमत नहीं कि प्रकृति के नियमों का आज्ञापालन स्वतंत्रता है।' 
नहीं जानता कि इस कथन का तात्पय॑ क्‍या है। यदि हम मानव जाति की उन्नति 
के इतिहास का अध्ययन करें, तो मालूम हो जायगा कि वह प्रकृति के नियमों का 
उल्लंघन ही है, जो उस उन्नति का कारण है। यह कहा जा सकता है कि निम्नतर 
नियमों पर उच्चतर नियमों द्वारा विजय प्राप्त की गयी। पर वहाँ भी, विजयेच्छ 
मन केवल मुक्त होने का ही प्रयत्व कर रहा था; और ज्यों ही उसे ज्ञात हुआ कि 
संघर्ष भी नियम ही के अन्तर्गत है, उसने उसे भी जीतने का प्रयत्न किया। अतः 
प्रत्येक दशा में मुक्ति ही अभीष्ट थी--आदश थी। वृक्ष कभी भी नियम का 
उल्लंघन नहीं करते। मैंने गाय को चोरी करते कभी नहीं देखा, घोंघे को झूठ बोलते 
कभी नहीं सुना। किन्तु तो भी वे मानव से बढ़कर नहीं हैं। यह जीवन मानो मुक्ति 
की--स्वतंत्रता की--एक महान्‌ घोषणा है। यदि नियमों की आज्ञानुवर्तिता 
पर्याप्त मात्रा में की जाय, तो वह हमें केवल जड़ बना देगी, निर्जीव कर देगी--वह 
चाहे समाज के क्षेत्र में हो, राजनीति के या धर्म के। बहुत से नियमों का होना 
मृत्यु का निश्चित छक्षण है। किसी समाज में यदि नियमों की संख्या आवश्यकता 
से अधिक बढ़ जाय, तो वह उसके शीघ्र विनाश का निश्चित चिह्न है। येदि तुम 
भारत की विशेषताओं का अध्ययन करो, तो देखोंगे कि हिन्दुओं के समान किसी 
भी जाति में इतने अधिक नियम नहीं हैं, और इसका परिणाम हुआ है राष्ट्रीय मृत्यु । 
पर हिन्दुओं में एक विशेष बात रही है--उन्होंने धर्म के क्षेत्र में लोगों को किसी 
विशेष मत या सिद्धान्त में जकड़ने की चेष्टा नहीं की; और इसीलिए उनके धर्म का 
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सबसे अधिक विकास हुआ है। शाइवत नियम स्वतंत्रता नहीं हो सकता, क्योंकि 
यह कहना कि शाश्वत भी नियम के अन्तर्गत है, उसे अशाइवत--सीमित--बना 
देना है। क्‍ 
सृष्टि-कार्य में ईदइवर का कोई हेतु नहीं है, क्योंकि यदि हो तो उसमें और मनुष्य 
में फिर अन्तर ही क्या रहा ? उसे किसी हेतु की आवश्यकता ही क्या ? यदि होती, 
तो वह उससे बद्ध हो जाता; और तब तो हमें उसके अतिरिक्त उससे भी बड़ी कोई 
वस्तु माननी पड़ती। उदाहरणार्थ, गलीचा बुननेवाला एक गलीचा तैयार करता 
है। गलीचा बुनने का जाँ विचार था, वह उसके बाहर और उससे अधिक ऊंचा था। 
पर अब यह बताओं कि ऐसा विचार कहाँ है, जिसका कि ईइवर अनुसरण करे? जिस 
प्रकार एक महान सम्राट भी कभी कभी गड़ियों से खेल लेता है, उसी प्रकार ईववर 
भी इस प्रकृति के साथ खेल कर रहा है । इसे ही हम नियम कहते हैं। क्‍यों ? इसलिए कि 
ु हम इस खेल के निविधन घटित होनेवाले केवल छोटे छोटे अंशों को ही देख सकते 
हैं। नियम की हमारी समस्त घारणाएँ एक छोटे से अंश में ही प्रतिबद्ध हैं। यह 
कहना बुद्धिहीनता है कि नियम अनन्त है, या सदेव पत्थर नीचे की ही ओर गिरता 
रहेगा। यदि तके-बुद्धि का आधार अनुभव हो, तो पचास लाख वर्ष पहले यह देखने 
के लिए कौन था कि पत्थर गिरते हैं या नहीं ? अतएवं, नियम मनुष्य में स्वभावसिद्ध 
नहीं है। मनुष्य के सम्बन्ध में यह एक विज्ञानसिद्ध बात है कि हम जहाँ से प्रारम्भ 
करते हैं, वहीं समाप्त भी होते हैं। वास्तव में, हम क्रमश: नियम के बाहर होते जाते 
हैं और अन्त में हम उससे पूर्णतया मुक्त हो जाते हैं, पर हमें पूरे जीवन के अनुभव भी 
साथ ही मिल जाते हैं। हमारा प्रारम्भ परमात्मा और मुक्ति से होता है, और रूय॑ 
भी इन्हींमें होगा। ये नियम बीच की स्थिति के ही लिए हैं, जहाँ से होकर हमें मार्गे 
तय करना है। हमारा वेदान्त सदेव म॒क्ति की ही घोषणा करता है। नियम का 
विचार मात्र ही वेदान्ती को डरा देता है; और शारवत नियम तो उसके लिए | 
एक बड़ी ही भयानक बात है, क्योंकि यदि नियम शाइवत हो, तो उससे छूटकारे की ' क्‍ 
सम्भावना ही नहीं। यदि उसे चिरकाल के लिए बन्धन में जकड़ देनेवाला कोई । 
शाश्वत नियम हो, तो फिर उसमें और एक तृण में अन्तर ही क्या रहा? हम नियम 
के इस अमूते विचार में विश्वास नहीं करते | 
हम कहते हैं कि हमें मुक्ति की ही खोज करनीं है, और वह मुक्ति है परमात्मा । |; 
यह वही आनन्द है, जो हर वस्तु में निहित है; किन्तु जब मनुष्य उसे किसी ससीम ! 
वस्तु में ढूंढ़ता है, तो उसका कण मात्र पाता है। चोर को चोरी करने में वही आनन्द... 
मिलता है, जो भक्त को भगुवान्‌ में; किन्तु चोर उस आनन्द का केवल कण मात्र |; 
पाता है और साथ ही दुःख का ढेर भी। यथार्थ आनन्द परमात्मा है। ईश्वर 





; 
| 
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तक 


. आनन्दस्वरूप है, प्रेमस्वरूप है, मुक्तिस्वरूप है; और जो कुछ भी बन्धनकारक है 
वह ईव्वर नहीं -है। 

मनुष्य तो मुक्त ही है, किन्तु उसे इस सत्य को खोजना पड़ेगा। वह प्रति क्षण 
इसे भूल जाता है। जाने या बिना जाने अपने इस मुक्तस्वरूप को' पहचान लेना--- 
यही प्रत्येक मानव का सम्पूर्ण जीवन है। ज्ञानी और जज्ञानी में भेद यही है कि 
ज्ञानी इसको जान-बुझकर करता है और अज्ञानी बिना जाने। अणु सें लेकर नक्षत्र 
तक--सभी मुक्त होने का ही प्रयत्न कर रहे हैं। अज्ञानी पुरुष एक छोटी सी. 
परिधि में स्वतंत्र होने से ही--भूख-प्यास के बन्धनों से मुक्त होने से ही--सन्तुष्ट 
हो जाता है। किन्तु ज्ञानी अनुभव करता है कि इनसे भी दृढ़तर बन्धन हैं, 
. जिन्हें छिन्न करना है। वह रेड इंडियनों' की स्वतंत्रता को स्वतंत्रता समझेगा 
ही नहीं। 

हमारे दाशनिकों के मतानूसार, मुक्ति ही जीवन का चरम लक्ष्य है। ज्ञान 
लक्ष्य नहीं हो सकता, क्योंकि ज्ञान एक मिश्रण या यौगिक पदार्थ है। वह शक्ति 
: और स्वतंत्रता--इन दोनों का योग है, पर अभीष्ट केवल स्वतंत्रता ही है। मनुष्य 
इसीके लिए प्रयत्न करता है। केवल शक्ति का होना ही ज्ञान नहीं कहा जा सकता । 
उदाहरणार्थ, वैज्ञानिक विद्यत्‌-शक्ति के धक्के को कुछ मीलों तक ही भेज सकता है 
परन्तु प्रकृति तो उसे अपरिमित दूरी तक भेज सकती है। तो फिर, प्रकृति की मूर्ति 
स्थापित कर हम उसकी पूजा क्यों नहीं करते? हम नियम नहीं चाहते, हम चाहते 
हैं नियम को तोड़ने का सामथ्थ्यं। हम नियमों से बाहर चले जाना चाहते हैं। 
यदि तुम नियमों से बँघे हो, तो मिट॒टी केढेले की भाँति निर्जीव हो। प्रश्न यह 
नहीं है कि तुम नियमातीत हो या नहीं; किन्तु यह धारणा कि हम नियमातीत _ 
हैं, समस्त मानव इतिहास की आघारशिला है। उदाहरणाथथे, कोई मनुष्य जंगल 
में रहता है, उसकी न कोई शिक्षा हुई है और न उसे कुछ ज्ञान है। वह एक पत्थर के 
गिरने की प्राकृतिक घटना को देखता है, और समझता है कि यह स्वतंत्रता है। 
वह समझता है कि पत्थर में जीव या आत्मा है, और इसका केन्द्रीय भाव है स्वतंत्रता। 
प्र ज्यों ही उसे पता लगता है कि पत्थर का गिरना उसके वश की बात न होकर 
 अवश्यम्भावी है, त्यों ही वह उसे प्राकृतिक व्यापार--निर्जीव यान्त्रिक कार्य---कहने 
 छूगता है। मैं चाहूँ तो सड़क पर जाऊँ या न जाऊँ--यह मेरे मन की बांत है। 
_ मनष्य होने के नाते मेरी यही महानता है। पर यदि यह बात हो कि मुझे वहाँ जाना 
ही पड़े, तो मैं अपनी स्वतंत्रता खो बैठता हैँ और एक यंत्र सा बन जाता हु। अनन्त 


; ह . जा 


१. अमेरिका की एक आदिवासी जाति। 
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शक्ति सम्पन्न होते हुए भी प्रकृति केवल एक यंत्र ही है। एकमात्र स्वतंत्रता ही--- 
मक्ति ही--चेतन जीवन का सार है। 
वेदान्त कहता है कि जंगल में रहनेवाले उस मनुष्य का विचार ठीक है; उसकी 


सूझ ठीक है, यद्यपि उसकी व्याख्या ठीक नहीं। वह प्रकृति को स्वतंत्रता के रूप में . 


देखता है, नियमबद्ध नहीं। हम भी इन सब मानवी अनुभवों के पश्चात्‌ वेसा ही 
. सोचने लगेंगे, पर एक अधिक दार्शनिक अर्थ में। उदाहरणार्थ, मैं सड़क पर जाना 
चाहता हूँ। मुझे अपनी इच्छा-शक्त से प्रेरणा मिलती है, और मैं रुक जाता हूँ। 
अब, सड़क पर जाते की इच्छा और वहाँ पहुँचने के बीच की अवधि में मैं एक 
समरूपता से कार्य कर रहा हूँ। व्यापार (कार्य) को समरूपता को ही नियम कहा 
जाता है। मैं देखता हूँ कि मेरे व्यापारों की यह एकरूपता समय के अत्यन्त छोटे 
छोटे टुकड़ों में बँटी हुई है, और इसलिए मैं अपने कार्यों को नियमाघधीन नहीं कहता । 
मुझे प्रतीत होता है कि मैं स्वतंत्र रूप से कार्य करता हूँ। मैं पाँच मिनट तक चलता 


हूँ; किन्तु उस पाँच मिनट चलने के काय के पहले--जो कि एकरूप व्यापार है-- 


इच्छा-शक्ति का व्यापार हुआ था, जिसने मुझे चलने की प्रेरणा दी। यही कारण 
है कि मनृष्य अपने को मुक्त समझता है, क्योंकि उसके सभी कार्य समय के छोटे 
छोटे टुकड़ों में विभक्‍त किये जा सकते हैं; और यद्यपि इन छोटे छोटे टुकड़ों में से 
प्रत्येक के भीतर समरूपता है, उसके बाहर वह समरूपता नहीं। इस असमझरूपता 
के अनुभव में ही स्वतंत्रता का. भाव निहित है। प्रकृति में हम एक समान रूप 
से घटनेवाले कार्यो के अति दीघ॑ खंडों को देखते हैं; पर इन खंडों में से भी प्रत्येक 
के आरम्भ और अन्त में स्वतंत्र प्रेरणाएँ अवश्य होनी चाहिए। यह स्वतंत्र प्रेरणा 
प्रारम्भ में ही दी गयी, और तब से वह कार्य करती, रही है; पर ये समय-खंड 
हमारे समय-खंडों से कहीं अधिक दीर्घ होते हैं। दार्शनिक रूप से विश्लेषण करने 
पर हम देखते हैं कि हम स्वतंत्र नहीं हैं। फिर भी, हमारे भीतर यह भाव बना ही 
रहता है कि हम स्वतंत्र हैं--मुक्त हैं। अब हमें यह समझाना है कि यह भाव आता 
केसे है। हम देखते हैं कि हममें ये दो प्रेरणाएँ हैं। हमारी बुद्धि बतलाती है कि 
हमारे प्रत्येक कार्य का कुछ कारण होता है, और साथ ही साथ, प्रत्येक मन:स्पन्दन 
के साथ हम अपने स्वतंत्र स्वभाव की घोषणा भी कर रहे हैं। इस पर वेदान्त का 
समाधान यह है कि अन्दर तो स्वतंत्रता है--आत्मा वास्तव में मकक्‍त है--पर 
इस आत्मा के कार्य शरीर और मन के द्वारा होते हैं, जो स्वतंत्र नहीं हैं। 

ज्यों ही हम प्रतिक्रिया करते हैं, हम दास बन जाते हैं। कोई व्यक्ति मुझे 
दोष देता है, तो मैं तुरन्त क्रोध के रूप में प्रतिक्रिया करता हँ। यह जो थोड़ी 
सी उत्तेजना उसने मुझमें उत्पन्न कर दी, मुझे गुलाम बना लेती है। अतः: हमें अपनी 
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१६९ ..._ नियम और मुक्षित 


स्वतंत्रता प्रमाणित करनी पड़ेगी। महात्मा वे ही हैं, जो श्रेष्ठ महाविद्वान्‌ व्यक्ति, 
या नीच, दुष्ट मनुष्य, या शुद्रतम पशु में न तो महात्मा देखते हैं, न मनुष्य, न पशु, 
किन्तु सभी में उसी एक ईश्वर को देखते हैं। इस जीवन में ही उन्होंने संसार पर 
विजय प्राप्त कर ली है, और वे इस समता में दृढ़ रूप से प्रतिष्ठित हो गये हैं। ईश्वर 
पवित्र और सबके लिए समान है। अतः ऐसा महात्मा मनुष्य देह में प्रकट प्रत्यक्ष 
ईश्वर ही है। हम सब इसी लक्ष्य की ओर बढ़ रहे हैं; और प्रत्येक प्रकार की 
उपासना, मानव का प्रत्येक कार्य इसीकी प्राप्ति का साधन है। धनार्थी भी 
मुक्त होने का प्रयत्न कर रहा है--वह ग़रीबी के बन्धन से मुक्त होना चाहता है। 
मनुष्य का प्रत्येक कार्य उपासना है, क्‍योंकि निहित भाव है मुक्ति की प्राप्ति; 
और सभी कार्यों का उद्देश्य, अपरोक्ष या परोक्ष रूप से, वही होता है। केवल यह 
बात ध्यान में रखनी होगी कि उसमें बाधा पहुँचानेवाले सभी कार्य निषिद्ध हैं। 
समस्त विद्व ज्ञात या अज्ञात रूप से उपासना ही कर रहा है--उसे केवल इस 
बात का ज्ञान नहीं है कि जब वह गाली देता है, तो भी उसी भगवान्‌ की एक 
प्रकार से उपासना ही कर रहा है, जिसे उसने गाली दी; क्योंकि जो लोग गाली 
दे रहे हैं, वे भी मुक्ति के लिए ही प्रयत्न कर रहे हैं। वे कभी यह नहीं सोचते कि 
किसी वस्तु की प्रतिक्रिया करने से वे अपने आप को उसका दास बना रहे है। 
किसी प्रकार की प्रतिक्रिया न होने देना एक कठिन बात है। 

यदि हम अपनी ससोमता के विश्वास को दूर कर सकें, तो हमारे लिए सब 
कुछ करना अभी सम्भव हो जाय। यह केवल समय का प्रश्न है। शक्ति बढ़ाओ, 
तो समय कम लगेगा। उस प्रोफ़ेसर की बात याद रखो, जिसने संगमर्मर के बनाने 
का रहस्य जानकर बारह वर्ष में ही संगमर्मर तैयार कर लिया, जब कि प्रकृति उसको 
बनाने में शताब्दियाँ लगा देती है। द 























बोद्ध मत और वेदान्त 


वेदान्त दर्शन बौद्ध एवं अन्य सभी भारतीय मतों का आघार है; किन्तु हम. 


जिसे आधनिक पण्डितों का अद्गैत दर्शन कहते हैं, उसमें बौद्धों के भी अनेक सिद्धान्त 


मिले हुए हैं। अवश्य ही, हिन्दू--अर्थात्‌ सनातनी हिल्दु---इस बात को स्वीकार द 


नहीं करेंगे, क्योंकि उनके विचार में बौद्ध नास्तिक हैं। परन्तु वेदान्त दर्शन को 
जान-बझकर ऐसा व्यापक रूप देने की चेष्टा की गयी है कि उसमें नास्तिकों के लिए 


भी स्थान रहे। 


बेदान्त का बौद्ध मत से कोई झगड़ा नहीं। वेदान्त का उद्देश्य ही है, सभी का 


 समस्वय करना। उत्तर के बौद्धों के साथ हमारा तनिक भी झगड़ा नहीं है। किन्तु 
ब्रह्मदेश, स्याम तथा अन्य दक्षिण देशों के बोद्ध कहते हैं कि इन्द्रियग्राह्म परिदृद्यमान 


. जगत्‌ का ही ज॑| और वे हमसे पूछते हैं, इस परिदृश्यमान जगत्‌ के पीछे 
. एक शाइवत और अपरिवतेनशील सत्ता की--एक अतीन्द्रिय जगत्‌ की कल्पना... 
करने का तुम्हें क्या अधिकार है? इसके प्रत्युत्तर में वेदान्त कहता है कि यह सा, 
आरोप मिथ्या है। वेदान्त का कभी भी यह मत नहीं रहा कि इन्द्रियग्राह्म तथा. 
: अतीन्द्रिय ये दो जगत हैं। उसका कहना है कि जगत्‌ केवछ एक है। इन्द्रियों.. ) 
. द्वारा देखे जाने पर वही प्रपंचमय और अनित्य भासता है किन्तु वास्तंव में वह आह 


सर्वदा अपरिवर्तनशील और नित्य ही है। जैसे मान लो, किसीको रस्सी से सर्प ३ 


: का भ्रम हो गयां। जब तक उसे सप॑ का बोध है, तब तक उसे रस्सी दिखेगी ही... 
 नहीं--वह उसे सर्प ही समझता रहेगा। पर यदि उसे ज्ञात हो जाय कि वह सर्प 
नहीं रस्सी है, तो फिर वह रस्सी में सरपे कभी नहीं देख सकेगा--उसे केवल रस्सी... 
ही दिखेगी। वह या तो रस्सी है, या सर्प ही; किन्तु दोनों का बोध एक साथ कभी... 
नहीं होगा। अतएव, बौद्धों का हम लोगों पर ग्रह जो आरोप है कि हम दो जगत. हि 
में विश्वास करते हैं, सर्वथा मिथ्या है। यदि उनकी इच्छा हो, तो वे इतना कह _ 
सकते हैं कि वह जगत्‌ इन्द्रियग्राह्म है--परिदृश्यमान है;- किन्तु वे यह नहीं कह 


सकते कि दूसरों को उसे अतीन्द्रियं कहने का अधिकार नहीं । 





बौद्ध लोग इच्द्रियप्राह्म प्रपंचमय 'जगत्‌ के अतिरिक्त और कुछ नहीं: मानते | ५ पक 
बकरखहीहै।... 





इस प्रपंचमय जगत्‌ में ही कामना है। कामना ही इन सबकी सूख संष्टिं 
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१७१ क्‍ बौद्ध मत और वेदान्त 


आधुनिक वेदान्ती इसे बिल्कुल नहीं मानते। हम लोगों का मत है कि कोई ऐसी 
वस्तु है, जो इच्छा के रूप में परिणत हुई है। इच्छा एक परिणाम है, एक यौगिक 
पदार्थ है--मौलिक' नहीं । बिना किसी बाह्य पदार्थ के इच्छा हो ही नहीं सकती । 
अतः यह सिद्धान्त कि जगत की उत्पत्ति इच्छा से हुई है, असम्भव है। यह कैसे हो . 
सकता है ? क्‍या तुमने किसी बाह्य उत्तेजना के बिना कभी इच्छा का अनुभव किया _ 
है ? बाह्य उत्तेजना के बिना--या आधुनिक दार्शनिक भाषा में कहें तो स्तायविक _ 
उत्तेजना के बिता---कभी इच्छा या कामना का उदय नहीं होता। इच्छा मस्तिष्क 
.. की एक प्रकार की प्रतिक्रिया है, जिसे सांख्य के मतानुयायी दाशेनिक बुद्धि! कहते 
हैं। इस प्रतिक्रिया के पहले किसी क्रिया का होना आवश्यक है, और क्रिया या 
कार्य के लिए बाह्य जगत्‌ का होना जरूरी है। यदि बाह्य जगत्‌ न हो, तो इच्छा. 
भी नहीं हो सकती; किन्त फिर भी, तुम्हारे (बौद्धों के) सिद्धान्त के अनुसार _ 
इच्छा ने जगत को सृष्टि की ! अच्छा, इच्छा को कौन उत्पन्न करता है ? इच्छा 
तो जगत की सहवर्तिनी है। जिस शक्ति मे जगत्‌ की सृष्टि की, उसीने इच्छा 
का भी सर्जन किया है। किन्तु दर्शन को यहीं नहीं रुक जाना चाहिए। इच्छा 
बिल्कुल व्यक्तिगत वस्तु है; अतः हम शापेनहॉँवर' से सहमत नहीं हो सकते। . 
इच्छा बाह्य और आन्तरिक का योग है--एक' मिश्रण है। मान लो, एक आदमी 
ने बिना किसी इन्द्रिय के जन्म लिया, तो उसमें कुछ भी इच्छा न होगी। इच्छा 
के लिए पहले कोई बाह्य वस्तु आवश्यक है, और मस्तिष्क अन्दर से कुछ शक्ति 
लेकर उसमें योग देता है; अतः इच्छा एक समवाय या सम्मिश्रण है, ठीक वैसे ही, 
जैसे दीवाल या अन्य कोई वस्तु। इन जमंन दाशनिकों के इच्छा के सिद्धान्त से 
हम बिल्कुल सहमत नहीं। इच्छा स्वयं प्रपंचमय है--सापेक्ष है, वह निरपेक्ष 
नहीं हो सकती। वह अनेक प्रक्षेपणों में से एक है। मैं यह समझ सकता हूँ कि 
कोई ऐसी वस्तु है, जो इच्छा नहीं है, परन्तु उसके रुप में अभिव्यक्त हो रही है। 
पर यह बात मेरी समझ में नहीं आती कि इच्छा ही अपने को अन्य सभी वस्तुओं 
के रूप में अभिव्यक्त कर रही है--यह देखते: हुए कि जगत्‌ से अकूग इच्छा को 
हम कल्पना ही नहीं कर सकते। देश, काल, निमित्त के कारण ही वह पूर्ण स्वतंत्र" 
वस्तु इच्छा का रूप धारण कर लेती है। कान्‍्ट के विश्लेषण को लो। इच्छा देश, 
काल और निमित्त के अन्तगंत है। तब वह निरपेक्ष केसे हो सकती है ? यदि कोई 
इच्छा प्रकट करे, तो उसकी यह क्रिया समय के अन्दर ही सम्भव है--समय के 
 बहिभूत नहीं। 


१. एक प्रसिद्ध जमे दादनिक। 
९-१२ द 
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यदि हम अपने समस्त विचारों का उपशमन कर सकें---अपनी समस्त 
चित्तवृत्ति शान्त कर सकें, तो हम जान जायेंगे कि हम विचार से परे हैं। हम 
नेति-नेति” के द्वारा इस अनुभव पर पहुँचते हैं। जब नेति-नेति' कहकर समस्त 
प्रपंच का त्याग कर दिया जाता है, तब जो कुछ बच रहता है वही वह है। उसका 
वर्णन नहीं किया जा सकता, उसे प्रकट नहीं किया जा सकता, क्योंकि प्रकटीकरण 
पुनः इच्छा हो ज़ायगी। 5 
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कर्म और उसका रहस्य 


(जनवरी ४, १९०० ई० को लॉस एंजिलिस, कैलिफ़ोनिया 
में दिया हुआ भाषण ) 


अपने जीवन में मैंने जो श्रेष्ठतम पाठ पढ़े हैं, उनमें एक यह है कि किसी भी 
कार्य के साधनों के विषय में उतना ही सावधान रहना चाहिए, जितना कि उसके 
साध्य के विषय में। जिनसे मैंने यह बात सीखीं, वे एक महापुरुष थे। यह महान्‌ 
सत्य स्वयं उनके जीवन में प्रत्यक्ष रूप में परिणत हुआ था। इस एक सत्य से मैं. 
सर्वदा बड़े बड़े पाठ सीखता आया हँ। और मेरा यह मत है कि सब प्रकार की 
सफलताओं की कुंजी इसी तत्त्व में है---साधनों की ओर भी उतना ही ध्यान देना 
आवश्यक है, जितना साध्य की ओर। द 

हमारे जीवन में एक बड़ा दोष यह है कि हम आदर्श से ही इतना अधिक 
आक्ृष्ट रहते हैं, लक्ष्य हमारे छिए इतना अधिक आकषक होता है, ऐसा मोहक 
होता है और हमारे मानस क्षितिजं पर इतना विशाल बन जाता है कि बारीकियाँ 
हमारी दृष्टि से ओझल हो जाती हैं। 

लेकिन कभी असफलता मिलने पर हम यदि बारीकी से उसकी छानबीन करें, 
तो निन्‍यानबे प्रतिशत यही पायेंगे कि उसका कारण था हमारा साधनों की ओर 
ध्यान न देना। हमें आवश्यकता है अपने साधनों को पुष्ट करने की और उन्हें 
पूर्ण बनाने की। यदि हमारे साधन बिल्कुल ठीक हैं, तो साध्य की प्रांप्ति होगी ही | 
हम यह भूल जाते हैं कि कारण ही कार्य का जन्मदाता है, कार्य स्वतः उत्पन्न नहीं हो 
सकता, और जब तक कारण अभीष्ट, समुचित और सशक्त न हों, कार्य की उत्पत्ति 
नहीं होगी। एक बार हमने ध्येय. निश्चित कर लिया और उसके साधन पक्के 
कर लिये कि फिर हम ध्येय को रगभग छोड़ सकते हैं, क्योंकि हम विश्वस्त हैं कि 
यदि साधन पूर्ण हैं, तो साध्य तो प्राप्त ही होगा। जब कारण विद्यमान है, तो काय 
की उत्पत्ति होंगी ही। उसके बारे में विशेष चिन्ता की कोई आवश्यकता नहीं। 
यदि कारण के विषय में हम सावधान रहें, तो कार्य स्वयं सम्पन्न हो जाबगा। 
कार्य है ध्येय की सिद्धि; और कारण है साधन। इसलिए साधन की ओर ध्यान 
देते रहना जीवन का एक बड़ा रहस्य है। गीता में भी हमने यही पढ़ा और सीखा 
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है कि हमें लगातार भरसक काम करते ही जाना चाहिए; काम चाहे जैसा भी हो, 
. अपना पूरा मन उस ओर लगा देना चाहिए; पर साथ ही ध्यान रहें, हम उसमें 
आसकत न हो जायेँ। अर्थात्‌, कार्य से किसी भी विषय द्वारा हमारा ध्यान न हटे; 
फिर भी हममें यह शक्ति हो कि हम इच्छानुसार कार्य को छोड़ सकें। 

यदि हम अपने जीवन का विश्लेषण करें तो हम देखेंगे कि दु:ख का सबसे बड़ा 
हेतु यह है: हम कोई बात हाथ में लेते हैं और अपनी पूरी ताक़त उसमें लगा देते 


हैं; कभी कभी असफलता होती है, पर फिर भी हम उसका त्याग नहीं कर सकते । 


यह आसक्ति ही हमारे दुःख का सबसे बड़ा कारण है। हम जानते हैं कि वह हमें 
हानि पहुँचा रही है और उसमें चिपके रहने से केवल दुःख ही हाथ आयेगा, परन्तु 
फिर भी हम उससे अपना छुटकारा नहीं कर सकते। मधुमक्खी तो शहद चाटने 
आयी थी, पर उसके पैर चिपक गये उस मधघुचषक से और वह छुटकारा नहीं पा 
सकी। बार बार हम अपनी यही स्थिति अनुभव करते हैं। यही हमारे अस्तित्व 
का सम्पूर्ण रहस्य है। हम यहाँ आये थे मधु पीने, पर हम देखते हैं हमारे हाथ- 
पाँव उसमें फेस गये हैं। आये थे पकड़ने के लिए, पर स्वयं ही पकड़ गये ! आये 
थे उपभोग के लिए, पर खुद ही उपभोग्य बन बैठे ! आये थे हुकूमत करने, पर 
हम पर ही हुकूमत होने छगी ! आये थे कुछ काम करने, पर देखते हैं कि हमसे ही 
काम लिया जा रहा है! हर घड़ी यही अनुभव होता है। हमारे जीवन की छोटी 
छोटी बातों का भी यही हाल है। दूसरों के मन हम पर हुकूमत चला रहे हैं 
और हम सदा यही प्रयत्न कर रहे हैं कि हमारी हुकूमत दूसरों के मनों पर चले। 
हम जीवन के आनन्द का उपभोग करना चाहते हैं, पर वे भोग हमारे प्राणों का ही 
भक्षण कर जाते हैं। हम प्रकृति से सब कुछ प्राप्त कर लेना चाहते हैं, पर अन्तत्त: 
हम यही देखते हैं कि प्रकृति ने हमारा सर्वस्व हरण कर लिया है, उसने हमें पूरी 
तौर से चूसकर अछग फेंक दिया है। 

यदि ऐसा न होता, तो जीवन में सब हरा-भरा ही होता। पर चिन्ता नहीं । 
यद्यपि सफलताएँ मिलती हैं और असफलताएँ भी, यद्यपि यहाँ आनन्द है और 
दुःख भी, तो भी यह जीवन निरंतर हरा-भरा रह सकता है, यदि केवल हम बन्धन 
में न पड़ जायें। क्‍ 

दू:ख का एकमेव कारण यह है कि हम आसकत हैं, हम बँधते जा रहे हैं। 
इसीलिए गीता में कहा है: निरंतर काम करते रहो, पर आसकक्‍त मत होओ 


वन्धत भ॑ मत पड़ो। प्रत्येक वस्तु से अपने आपको स्वतंत्र बना लेने की शक्ति स्वयं 


में संचित रखो। वह वस्तु तुम्हें बहुत प्यारी क्यों न हो, तुम्हारा प्राण उसके लिए 


४ चाहे जितना ही छालायित क्यों न हो, उसके त्यागने में तुम्हें चाहे जितना कष्ट 
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क्यों न उठाना पड़े, फिर भी अपनी इच्छानुसार उसके त्याग करने की अपनी 
शक्ति सेजोये रहो। कमज़ोर न तो इह जीवन के योग्य हैं, न किसी पर जीवन के । 
दुबलता से मनुष्य गुलाम बनता है। दुबंखता से ही सब प्रकार के शारीरिक और 
मानसिक दु:ख आते हैं। दुबंछता ही मृत्यु है। लाखों-करोड़ों कीटाणु हमारे 
आसपास हैं, पर जब तक हम दुबल नहीं होते, जब तक शरीर उनके प्रति पूर्व- 
प्रवृत्त नहीं होता, तब तक वे हमें कोई हानि नहीं पहुँचा सकते। ऐसे करोड़ों दुःख 
रूपी कीटाणु हमारे आसपास क्यों न मेडराते रहें, पर कुछ चिन्ता न करो। जब 
तक हमारा मन कमज़ोर नहीं होता, .तब तक उनकी हिम्मत नहीं कि वे हमारे 
पास फटकें, उनमें ताक़त नहीं कि वे हम पर हमला करें। यह एक बड़ा सत्य है 
कि बल ही जीवन है और दुर्बंछता ही मरण। बल ही अनन्त सुख है, अमर और 
शाइवत जीवन है, और दुर्बलता ही मृत्यु। 

आसक्ति ही अभी हमारे सब सुखों की जननी है। हम अपने मित्रों और 
संबंधियों में आसक्त हैं; हम अपने बौद्धिक और आध्यात्मिक कार्यों में आसक्त 
हैं; हम बाह्य वस्तुओं में आसक्त हैं। इसलिए कि उनसे हमें सुख मिले। पर 
क्या इस आसक्ति के अतिरिक्त अन्य और किसी कारण से हम पर दुःख आता 
है ? अतएवं, आनन्द प्राप्त करने के लिए हमें अनासक्त होना चाहिए। यदि 
हममें इच्छा मात्र से अनासक्त होने की शक्ति होती है, तो हमें कभी दुःख न होता । 
केवल वही मनुष्य प्रकृति से पूरा पूरा लाभ उठा सकता है, जो किसी वस्तु में 
अपने मन को अपनी समस्त शक्ति के साथ लंगा देने के साथ ही अपने को स्वेच्छा 
से, जब उससे अलग हो जाना चाहिए तब उससे अलग कर लेने की भो सामर्थ्य 
रखता है। कठिनाई यह है कि आसक्ति और अनासक्तति की क्षमता समान रूप से' 
होनी चाहिए। संसार में ऐसे भी मनुष्य हैं, जो किसी वस्तु द्वारा कभी आक्ृष्ट 
नहीं होते। वे कभी प्यार नहीं कर सकते, वे कठोर हृदय और निर्मम होते हैं 
दुनिया के अधिकांश दुःखों से वे मुक्त रहते हैं। किन्तु प्रश्न उठ सकता है, दीवाल 
भी तो कभी कोई दुःख अनुभव नहीं करती, दीवाल भी तो कभी प्यार नहीं करती 
और न उसे कोई कष्ट होतां है। पर दीवाल आखिर दीवाल ही है! दीवाल बनने 
से तो आसक्त होना और बाँध जाना निश्चय ही अच्छा है। अतएव, जो मनुष्य 
कभी प्यार नहीं करता, जो कठोर और पाषाण-हृदय है और इसी कारण जीवन. 
के अनेक दु:खों से छुटकारा पा जाता है, वह जीवन के अनेक सुखों से भी हाथ 
धो बैठता है। हम यह नहीं चाहते। यह तो दुर्बलता है। यह तो मृत्यु है। जो 
कभी दुःख नहीं अनुभव करती, जो कभी दुर्बलता नहीं महसूस करती, वह आत्मा 
अभी अजाग्रत है। यह एक निष्ठुर दशा है। हम यह नहीं चाहते।. 
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पर साथ ही, हम केवल इतना ही नहीं चाहते कि यह प्रेम की अथवा आसक्ति 
की महांन्‌ शक्ति, एंक ही वस्तु पर सारी रूगन लगा देने की ताक़त, या दूसरों के. 
लिए अपना सर्वस्व खो बैठने और स्वयं का विनाश तक कर डालवें का देव-सुलभ _ 
गुण हमें उपलब्ध हो जाय, वरन्‌ हम देवताओं से भी उच्चतर होना चाहते हैं। 
सिद्ध पुरुष अपनी सम्पूर्ण लगन प्रेम की वस्तु पर छंगा सकता है और फिर भी : 
' अनतासक्त रह सकता है। यह कैसे सम्भव होता है? यह एक दूसरा रहस्य है, 
जो सीखना चाहिए। 
भिखारी कभी सुखी नहीं होता। उसे केवल भीख ही मिलती है और वह भी 
: दया और तिरस्कार से युक्त; उसके पीछे कम से कम यह कल्पना तो अवश्य ही 
होती है कि भिखारी एक निक्ृष्ट जीव है। जो कुछ “वह पाता है, उसका सच्चा 
उपभोग उसे कभी नहीं मिलता। 
हम सब भिखारी हैं। जो कुछ हम करते हैं, उसके बदले में हम कुछ चाह 
रखते हैं। हम लोग हैं व्यापारी। हम जीवन के व्यापारी हैं, शील के व्यापारी 
हैं, धर्म के व्यापारी हैं। अफ़सोस ! हम प्यार के भी व्यपारी हैं। 
यदि तुम व्यापार करने चलो, यदि वह लेन-देन का सवाल है, बेचने और मोल 
छेने का सवाल है, तो तुम्हें क्रम और विक्रय के नियमों का पालन करना होगा। 
कभी समय अच्छा होता है, कभी बुरा। भाव में चढ़ाव-उतार होता ही रहता है 
और कभी चोट खा जाने की आशा तुम कर सकते हो। व्यापार तो आइने में मूँह 
देखने के समान है। तुम्हारा प्रतिबिम्ब उसमें पड़ता है। तुम मुँह बनाओ और 
आइने में मुंह बन जाता है। तुम हंसो और आइना हँसने लूगता है। यह है खरीद 
और बिक्री, लेन और देन । 
हम फेस जाते हैं। कैसे ? उसंसे नहीं जिसे हम देते हैं, वरन्‌ उससे जिसके 
पाने की हम अपेक्षा करते हैं। हमारे प्यार के बदले हमें मिलता है दुःख। इसलिए 
नहीं कि हम प्यार करते हैं, वरन्‌ इसलिए कि हम बदले में चाहते हैं प्यार। जहाँ 
चाह नहीं है, वहाँ दुःख भी नहीं है। वासना, चाह--यही दुःखों की जननी है। 
वासनाएँ सफलता और असफलता के नियमों से बद्ध हैं। वासनाओं का परिणाम 
दुःख ही होता है। 
अतएव, सच्चे सुख और यथार्थ सफलता का महान रहस्य यह है कि बदले में 
कुछ भी न चाहनेवाला बिल्कुल निःस्वार्थी व्यक्ति ही सबसे अधिक सफल व्यक्ति 
होता है। यह तो एक विरोधाभास सा है; क्‍योंकि कया हम यह नहीं जानते कि 
जो निःस्वार्थी हैं, वे इस जीवन में ठगे जाते हैं, उन्हें चोट पहुँचती है ? ऊपरी तौर 
से देखो, तो यह बात सच मालूम होती है। ईसा मछोड निःस्वार्थी थे, पर तो भी 
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उन्हें सुली पर चढ़ाया गया,--यहू्‌-सच है; किन्तु हम यह भी जानते हैं कि उनकी 
निःस्वार्थंपरता एक महान विजय का कारण है--और वह विजय है कोटि कोटि 
जीवनों पर सच्ची सफलता के वरदान की वर्षा। क्‍ 
कुछ भी न माँगो, बदले में कोई चाह न रखो। तुम्हें जो कुछ देना हो, दे दो । 
बह तुम्हारे पास वापस आ जायगा; लेकिन आज है उसका विचार मत करो। 
वह हज़ार गुना हो वापस आयेगा, पर तुम अपनी दृष्टि उधर मत रखो। देने की 
ताक़त पैदा करो। दे दो और बस' काम खत्म हो गया। यह बात जान लो कि 
सम्पूर्ण जीवन दानस्वरूप है; प्रकृति तुम्हें देने के लिए बाध्य करेगी। इसलिए 
स्वेच्छापुवक दो। एक न एक दिल तुम्हें दे देता ही पड़ेगा। इस संसार में तुम 
जोड़ने के लिए आते हो। मुदठी बाँधकर तुम चाहते हो लेना, लेकिन प्रकृति 
तुम्हारा गला दबाती है और तुम्हें मुट॒ठी खोलने को मजबूर करती है। तुम्हारी 
इच्छा हो या न हो, तुम्हें देना ही पड़ेगा। जिस क्षण तुम कहते हो कि मैं नहीं 
दूँगा, एक घूँसा पड़ता है और तुम चोट खा जाते हो। दुनिया में आये हुए प्रत्येक 
व्यक्ति को अन्त में अपना सर्वस्व दे देता होगा। इस.नियम के विरुद्ध बरतने का 
मनुष्य जितना अधिक प्रयत्न करता है, उतना ही अधिक वह दुःखी होता है। हममें 
देने की हिम्मत नहीं है, प्रकृति की यह उदात्त माँग पूरी करने के लिए हम तैयार 
नहीं हैं, और यही है हमारे दुःख का कारण। जंगल साफ़ हो जाते हैं, पर बदले में 
हमें उष्णता मिलती है। सूर्य समुद्र से पानी लेता है, इसलिए कि वहु वर्षा करे। 
तुम भी लेन-देन के यंत्र मात्र हो। तुम इसलिए लेते हो कि तुम दो। बदले में कुछ 
भी मत माँगो । तुम जितना ही अधिक दोगे, उतना हीं अधिक तुम्हें वापस मिलेगा । 
जितनी ही जल्दी इस कमरे की हवा तुम खाली करोगे, उतनी ही जल्दी यह बाहरी 
हवा से भर जायगा। पर यदि तुम सब दरवाज़े-खिड़कियाँ और रंध्र बंद कर छो, 
तो अन्दर की हवा अन्दर रहेगी ज़रूर, कितु बाहरी हवा कभी अन्दर नहीं आयेगी, 
जिससे अन्दर की हवा दूषित, गंदी और विषैली बत जायगी। नदी अपने आपको 
सपुद्र में लगातार खाली किये जा रही है और वह फिर से लगातार भरती आ रही 
है। समुद्र की ओर गमन बंद मत करो। जिस क्षण तुम ऐसा करते हो, मृत्यु 
तुम्हें आ दबाती है। 
इसलिए भिखारी मत बनो। अनासक्त रहो। जीवन का यही एक अत्यन्त 
कठिन कार्य है। पर मार्ग की आपत्तियों के सम्बन्ध में सोचते मत रहो। कल्पना- 
दकित द्वारा आपत्तियों का चित्र खड़ा करने से भी हमें उनका सच्चा ज्ञान नहीं 
होता, जब तक हम उनका प्रत्यक्ष अनुभव न करें। दूर से उद्यान का विहंगम दृद्य 
दिख सकता है, पर इससे क्या ? उसका सच्चा ज्ञान और अनुभव तो अन्दर जाने 
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पर हमें होता है। चाहे हमें प्रत्येक कार्य में असफलता मिले, हमारे टुकड़े टुकड़े हो 
जाय और खून की धार बहने छगे, फिर भी हमें अपना हृदय थामकर रखना होगा। 
इन आपत्तियों में ही अपने ईश्वरत्व की हमें घोषणा करनी होगी। प्रकृति चाहती 
है कि हम प्रतिक्रिया करें; घूँसे के लिए घूँसा, झूठ के लिए झूठ और चोट के लिए. 
भरसक चोट लगायें। पर बदले में प्रतिघात न करने के' लिए, संतुलन बनाये 
रखने के लिए तथा अनासक्त होने के लिए परा देवी शक्ति की आवश्यकता होती है। 

अनासक्त बनने का अपना निश्चय हम प्रतिदिन दृहराते हैं। हम अपनी 
दृष्टि पीछे डालते हैं और देखते हैं अपनी आसक्ति और प्रेम के पुराने विषयों 
की ओर, और अनुभव करते हैं कि उनमें से प्रत्येक ने हमें कैसे दु:ःखी बनाया, 
अपने प्यार के कारण हम किस प्रकार निराशा के गत॑ में पड़ गये, सदा दूसरों 
के हाथों गुलाम ही रहते आये और नीचे ही नीचे खिंचते गये ! हम फिर से 
नया निश्चय करते हैं, आज से मैं स्वयं पर अपना शासन करूँगा, मैं अपना स्वामी 
बनूंगा।' पर समय आता है और फिर से एक बार वही पुराना क्रिस्सा ! 
हम फिर बन्धन में पड़ जाते हैं और मुक्त नहीं हो पातें। पक्षी जाल में फेस 
जाता है, छटपटाता है, फड़फड़ाता है। यही है हमारा जीवन। 

मुझे इन कठिनाइयों का ज्ञान है; वे भयानक हैं। नब्बे प्रतिशत निराश 
हो धैय॑ खो बैठते हैं। वे प्रायः निराशावादी बन जाते हैं और प्रेम तथा सचाई 
' में विश्वास करना छोड़ देते हैं। जो कुछ दिव्य एवं भव्य है, उस पर से भी 
उनका विश्वास उठ जाता है। इसीलिए हम देखते हैं कि जो मनुष्य जीवन के 
आरम्भ में क्षमाशील, दयालु, सरल और निष्पाप थे, बुढ़ापे में झूठे और 
पाखण्डी बन जाते हैं। उनके मन जटिलताओं से भर जाते हैं। संभव है कि उसमें 
उनकी बाह्य नीति .हो। हो रूकऋता है कि इनमें से अधिकांश लोग ऊपर ऊपर 
से गरम मिजाज के न हों, वे कुछ बोलते न हों; पर यह उनके लिए अच्छा 
होता कि वे बोलते। उनके हृदय की स्फूर्त मर चुकी हैं और इसीलिए वे 
नहीं बोलते। वे न तो शाप देते हैं और न क्रोध करते हैं; पर यह उनके लिए 
अधिक अच्छा होता, यदि वे क्रोध कर सकते, हज़ार गुना अच्छा होता, यदि 
वे शाप दे सकते। वे असमर्थ हैं। उनके हृदय में म॒त्य है, क्योंकि ठंडे हाथों 
ने उसका एसा जकड़ लिया है कि वहु अब एक शाप देने या एक कड़ा झव्द 
कहने तक के लिए भी स्पन्दित नहीं हो सकता । 

आवश्यक है कि हम इन सबसे बचें। इसीलिए मैं कहता हूँ कि हमें 

परा देवी शक्ति की ज़रूरत है। अतिमानवी शक्ति पर्याप्त नहीं है। परा दैवी 
शक्ति ही छुटकारे का एकमेव मार्ग है। केवल उसीके बल पर हम इन उलझमों 
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और जटिलताओं में से, आपत्तियों की इन बौछारों में से बिना झुलसे पार जा 
सकते हैं। चाहे हम चीर डाले जाये और हमारे चिथड़े चिथड़े कर दिये जाय॑ँ, 
पर हमारा हृदय सवेदा अधिकाधिक उदार ही होता जाना चाहिए। 

यह बहुत कठिन है, पर यह कठिनाई लगातार अभ्यास द्वारा दूर की जा 


सकती है। हमें यह ध्यान रखना चाहिए कि जब तक हम अपने आपको दुर्बल 


न बनायें, तब तक हम पर कुछ नहीं हो सकता। मैंने अभी ही कहा है कि जब 
तक शरीर रोग के प्रति पूर्वप्रवृत्त न हो, मुझे कोई रोग न हौगा। रोग होना 
केवल कीटाणुओं पर ही अवलूम्बित नहीं है, पर शरीर की पूर्वातुकूछता पर भी । 
हमें वही मिलता है, जिसके हम पात्र हैं। आओ, हम अपना अभिमान छोड़ 
दें और यह समझ लें कि हम पर आयी हुई कोई भी आपत्ति! ऐसी नहीं है, जिसके 
हम पात्र न थे। फ़िजूल चोट कभी नहीं पड़ी; ऐसी कोई बुराई नहीं है, जो मेंने 
स्वयं अपने हाथों न बुलायी हो। इसका हमें ज्ञान होना चाहिए। तुम आत्म- 
निरीक्षण कर देखो, तो पाओगे कि ऐसी एक भी चोट तुम्हें नहीं छगी, जो स्वयं 
तुम्हा री ही की गयी न हो। आधा काम तुमने किया और आघबा बाहरी दुनिया 
ने, और इस तरह तुम्हें चोट लगी। यह विचार हमें गम्भीर बना देगा। और 
'साथ ही, इस विश्लेषण से आशा की आवाज़ आयेगी, बाह्य जगत्‌ पर मेरा 
नियंत्रण भले न हो, पर जो मेरे अन्दर है, जो मेरे अधिक निकट है, वह मेरा 
अन्तर्जगत्‌ मेरे अधिकार में है। यदि असफलता के लिए इन दोनों के संयोग की 
आवश्यकता होती हो, यदि चोट लगने के लिए इन दोनों का इकट्ठे होना ज़रूरी 
हो, तो मेरे अधिकार में जो दुनिया है, उसे मैं न छोड़ गा, फिर देखूँगा कि मुझे 
चोट कसे लगती है ? यदि मैं स्वयं पर सच्चा प्रभुत्व पा जाऊं, तो चोट कभी 
न लग सकेगी ।' द 
.. हम बचपन से ही सर्वंदा अपने से बाहर किसी दूसरी वस्तु पर दोष मढ़ने 
का प्रयत्न किया करते हैं। हम सदा दूसरों के सुधार में तत्पर रहते हैं, पर अपने 
सुधार में नहीं। यदि हम दुःखी होते हैं, तो चिल्लाते हैं कि यह तो शैतान की 
दुनिया है !” हम दूसरों को दोष देते हैं और कहते हैं, कैसे मोहग्रस्त पागल 
हैं!” पर यदि हम सचमुच इतने अच्छे हैं, तो हम॑ ऐसी दुनिया में. भला रहते 
कैसे हैं? यदि यह शैतान की दुनिया है, तो हम भी शैतान ही हैं, नहीं तो हम 
यहाँ क्‍यों रहते ? ओह, संसार के लोग कितने स्वार्थी हैं! --झच है, पर 
यदि हम उनसे अच्छे हैं, तो फिर हमारा उनसे सम्वन्ध कैसे हुआ ? जरा यह 
सोचो तो । द 
जिसके हम पात्र हैं, वही हम पाते हैं। जब हम कहते हैं कि दुनिया बुरी 
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है और हम अच्छे, तो यह सरासर झूठ है। ऐसा कभी हो नहीं सकता। यह 
एक भीषण असत्य है, जो हम अपने से कहते हैं। 

अतएवं, सीखने का पहला पाठ यह है: निश्चय कर लो कि बाहरी किसी 
भी वस्तु पर तुम दोष न मढ़ोगे, उसे अभिशाप न दोगे। इसके विपरीत, मनुष्य 
बनों, उठ खड़े हो और दोष स्वयं अपने ऊपर मढ़ो। तुम अनुभव करोगे कि यह 
सर्वेदा सत्य है। स्वयं अपने को वश में करो। 

क्या यह लज्जा का विषय नहीं है कि एक बार तो हम अपने मनुष्यत्व की, 
अपने देवता होने की बड़ी बड़ी .बातें करें, हम कहें कि हम सर्वज्ञ हैं, सब कुछ 
करने में समर्थ हैं, निर्दोष हैं, पापहीन हैं और दुनिया में सबसे निःस्वार्थी हैं, 
और दूसरे ही क्षण एक छोटा सा पत्थर भी हमें चोट पहुँचा दे, किसी साधारण 
से साधारण मनुष्य का जरा सा क्रोध भी हमें जरूमी कर दे और कोई भी चलता 
राहगीर हम देवताओं को दुःखी बना दे ! यदि हम ऐसे देवता हैं, तो क्‍या 
ऐसा होता चाहिए ? क्‍या दुनिया को दोष देना उचित है? क्या परमेश्वर, 
जो पवित्रतम और सबसे उदार है, हमारी किसी भी चालबाज़ी के कारण दु:ख 
में पड़ सकता है। यदि तुम सचमुच इतने निःस्वार्थी हो, तो तुम परमेश्वर के 
समान हो। फिर कौन सी दुनिया तुम्हें चोट पहुँचा सकती है ? सातवें नरक 
में से भी तुम विना झुलसे, बिना स्पर्श हुए निकल जाओगे। पर यह बात ही 
कि तुम शिक्रायत करते हो और बाहरी दुनिया पर दोष मढ़ना चाहते हो, बताती 
है कि तुम्हें बाहरी दुनिया का बोध हो रहा है; और इसीसे यह स्पष्ट है कि तुम 
वह नहीं हो, जेसा अपने को बतलाते हो। दुःख पर दुःख रचकर और यह मान 
लेकर कि दुनिया हमें चोट पहुँचाये जा रही है, तुम अपने अपराध को अधिक 
बड़ा बनाते जाते हो और चीखते जाते हो, अरे बाप रे, यह तो शैतान की दुनिया 
है: यह मनुष्य मुझे चोट पहुँचा रहा है, वह मनुष्य मुझे चोट पहुँचा रहा 
है--आदि आदि। यह तो दुःख पर झूठ का रंग चढ़ाना हुआ।. 

अपनी चिन्ता हमें स्वयं ही करनी है। इतना तो हम कर ही सकते हैं। 
हमें कुछ समय तक दूसरों की ओर ध्यान देने का खयाल छोड़ देना चाहिए। 
आओ, हम अपने साधनों को पूर्ण बना लें; फिर साध्य अपनी चिन्ता स्वयं कर 
लेगा। क्‍योंकि दुनिया तभी पवित्र और अच्छी हो सकती है, जब हम स्वयं 
पवित्र और अच्छे हों। वह है कार्य और हम हैं उसके कारण। इसलिए आओ, 
हम अपने आपको पवित्र बना लें! आओ, हम अपने आपको पूर्ण बना लें! 
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मानसिक और भौतिक सभी विषयों से आत्मा को पृथक्‌ कर लेना ही 
हमारा लक्ष्य है। इस लक्ष्य के प्राप्त हो जाने पर आत्मा देखती है कि वह स्वंदा 
ही एकाकी रही है और उसे सुखी बनाने के लिए अन्य किसीकी आवश्यकता नहीं । 
जब तक अपने को सुखी बनाने के लिए हमें अन्य किसीकी आवश्यकता होती 
है, तब तक हम दास हैं। जब पुरुष जान लेता है कि वह मुक्त है, उसे अपनी 
पूर्णता के लिए अन्य किसीकी आवश्यकता नहीं, एवं यह प्रकृति नितान्त अनाव- 
इयक है, तब कैवल्य-लाभ हो जाता है। 

मनुष्य चाँदी के चंद टुकड़ों के पीछे दौड़ता रहता है और उनकी प्राप्ति 


के लिए अपने एक सजातीय को भी धोखा देने में नहीं हिचकता; पर यदि वह 


स्वयं पर नियंत्रण रखे तो कुछ ही वर्षों में अपने चरित्र का ऐसा सुन्दर विकास 
कर सकता है कि यदि वह चाहे तो छाखों रुपये उसके पास आ जायें। तब वह 
अपनी इच्छा-शक्ति से जगत्‌ का परिचालन कर सकता है। किन्तु हम कितने 
नि॑द्धि हैं ! 

अपनी भूलों को संसार को बतलाते फिरने से क्या छाभ? इस तरह 
उनका परिहार तो हो नहीं सकता। अपनी करनी का फल तो सबको भुगतना 
ही पड़ेगा। हम यही कर सकते हैं कि भविष्य में अधिक अच्छा काम करें। 
बली और शक्तिमान के साथ ही संसार की सहानुभूति रहती है। 

केवल वही कर्म, जो मानवता और प्रकृति को मुक्त संकल्प द्वारा अपित 
करने के रूप में किया जाता है, बन्धत का कारण नहीं होता। 

किसी भी प्रकार के कतंव्य की उपेक्षा नहीं करनी चाहिए। जो व्यक्ति 
कोई छोटा या नीचा काम करता है, वह केवछ इसी कारण ऊँचा काम करने- 
वाले की अपेक्षा छोटा या हीन नहीं हो जाता। मनुष्य की परख उसके कर्तव्य 
की उच्चता या हीनता की कसौटी पर नहीं होनी चाहिए, वरन्‌ यह देखना 
चाहिए कि वह कर्तव्यों का पालन किस ढंग से करता है। मनुष्य की सच्ची 
पहचान तो अपने क॒तंव्यों को करने की उसकी शक्ति और शैली में होती है। 
एक मोची, जो कि कम से कम समय में बढ़िया और मज़बूत जूतों की जोड़ी 
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तैयार कर सकता है, अपने व्यवसाय में उस प्राध्यापक की अपेक्षा कहीं अधिक 
श्रेष्ठ है, जो अपने जीवन भर प्रतिदिन थोथी बकवास ही किया करता है। 
: प्रत्येक कर्तव्य पवित्र है और कतंव्य-निष्ठा भगवत्पूजा का सर्वोत्करिष्ट 
रूप है; बद्ध जीवों की भ्रान्त, अज्ञानतिमिराच्छन्न आत्माओं को ज्ञान और मुक्ति 
दिलाने में यह कर्तव्य-निष्ठा निश्चय ही बड़ी सहायक है । 

जो कतंव्य हमारे निकटतम है, जो कार्य अभी हमारे हाथों में है, उसको 
सुचारु रूप से सम्पन्न करने से हमारी कार्य-शक्ति बढ़ती है; और इस प्रकार 
क्रमश: अपनी शक्ति बढ़ाते हुए हम एक ऐसी अवस्था की भी प्राप्ति कर सकते 
हैं, जब हमें जीवत और समाज के सबसे ईप्सित एवं प्रतिष्ठित कार्यों को करने 
का सौभाग्य प्राप्त हो सके। 

प्रकृति का न्याय समान रूप से निर्मम और कठोर होता है। सर्वाधिक 
व्यवहार-कुशल व्यक्ति जीवन को न तो भला कहेगा और न बुरा। 
.. प्रत्येक सफल मनुष्य के स्वभाव में कहीं न कहीं विशाल सच्चरित्रता 
और सत्यनिष्ठा छिपी रहती है, और उसीके' कारण उसे जीवन में इतनी सफलता 
मिलती है। वह पृर्णतया स्वार्थधीन न रहा हो, पर वह उसकी ओर अग्रसर 
होता रहा था। यदि वह सम्पूर्ण रूप से स्वार्थशीन होता, तो उसकी सफलता 
वैसी ही महान होती, जैसी बुद्ध या ईसा की। सर्वत्र निःस्वार्थता की मात्रा पर 
ही सफलता की मात्रा निर्भर रहती है। 

मानव जाति के महान्‌ नेता मंच पर व्याख्यान देने की अपेक्षा उच्चतर 
कार्यक्षेत्र के हुआ करते हैं। 

यदि हम पवित्रता या अपवित्रता का अर्थ अहिंसा या हिंसा के रूप में लें 
तब हम चाहे जितना प्रयत्न करें, हमारा कोई भी काय॑ पूर्णतया पवित्र या 
अपवित्र नहीं हो सकता। हम 'बिना किसीकी हिंसा किये जी या साँस तक नहीं 
ले सकते। भोजन का प्रत्येक ग्रास हम किसी न किसी के मुँह से छीनकर ही खाते 
- हैं; हमारा जीवन कुछ अन्य प्राणियों के जीवन को मिटाता रहता है। चाहे 
वह जीवन मनुष्य का हो, पश्‌ का अथवा छोटे से कुकुरमुत्तों का, पर कहीं न कहीं 
किसी न किसीको हमारे लिए मिटना ही पड़ता है। ऐसा होने के कारण यह 
स्पष्ट ही है कि कर्म द्वारा पूर्णता कभी नहीं प्राप्त की जा सकती। हम अनन्त 
काल तक कर्म करते रहें, पर इस जटिल भूलभुलेया से बाहर निकलने का मार्ग 
नहीं पा सकते। हम कर्म पर कम करते रहें, परन्तु उसका कहीं अन्त न होगा। 

जो मनुष्य प्रेम और स्वतन्त्रता से अभिभूत होकर कार्य करता है, उसे 
फल की कोई चिता नहीं रहती। परन्तु दास कोड़ों की मार चाहता है और 
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नौकर, अपना वेतन। ऐसा ही समस्त जीवन में है। उदाहरणार्थ, सार्वजनिक 
जीवन को ले लो। सार्वजनिक सभा में भाषण देनेवाला या तो कुछ तालियाँ 
चाहता है या विरोध-प्रदर्शन ही । यदि तुम इन दोनों में से उसे कुछ भी न दो, 
तो वह हतोत्साह हो जाता है, क्योंकि उसे इंसकी ज़रूरत है। यही दास की तरह 
काम करना कहलाता है। ऐसी परिस्थितियों में, बदले में कुछ चाहना हमारी 
दूसरी प्रकृति बन जाती है। इसके बाद है नौकर का काम, जो किसी वेतन 
की अपेक्षा करता है; मैं तुम्हें यह देता हूँ और तुम मुझे वह दो”। मैं कार्य 
के लिए ही कार्य करता हँ--यह कहना तो बहुत सरल है, पर इसे पूरा कर 
दिखाना बहुत ही कठिन है। मैं कम ही के लिए कर्म करनेवाले मनुष्य का दर्शन 
करने के लिए बीसों कोस सिर के बल जाने को तैयार हँ। लोगों के काम में 
कहीं न कहीं स्वार्थ छिपा ही रहता है.। यदि वह घन नहीं होता, तो शक्ति 
होती है, यदि शक्ति नहीं हो तो अन्य कोई लछाभ॥। कहीं न कहीं, किसी न किसी 
रूप में स्वार्थ रहता अवश्य है। तुम मेरे मित्र हो, और मैं तुम्हारे लिए तुम्हारे 
साथ रहकर काम करना चाहता हूँ। यह सब दिखने में बड़ा अच्छा है;; और 
प्रतिपल में अपनी सच्चाई की दुहाई भी दे सकता हूँ। पर ध्यान रुखो, तुम्हें 
मेरे मत से मत मिलाकर काम करना होगा! यदि तुम मुझसे सहमत नहीं 
होते, तो मैं तुम्हारी कोई परवाह नहीं करता ! स्वार्थसिद्धि के लिए इस प्रकार 
का काम दुःखदायी होता है। जहाँ हम अपने मन के स्वामी होकर कार्य करते 
हैं, केवल वही कम हमें अनासक्ति और आनन्द प्रदान करता है। 

एक बड़ा पाठ सीखने का यह है कि समस्त विश्व का मूल्य आँकने के लिए 
मैं ही मापदण्ड नहीं हूँ। प्रत्येक व्यक्ति का मूल्यांकन उसके अपने भावों के अनु- 
सार होना चाहिए। इसी प्रकार प्रत्येक जाति एवं देश के आदर्शों और रीति- 
रिवाज़ों की जाँच उन्हींके विचारों, उन्हींके मानदण्ड के अनुसार होनी चाहिए। 
अमेरिकावासी जिस परिवेश में रहते हैं, वही उनके रीति-रिवाज्ञों का कारण 
है, और भारतीय प्रथाएँ भारतीयों के परिवेश की फलोपपत्ति हैं; और इसी 
प्रकार चीन, जापान, इंग्लैण्ड तथा अन्य हर देश के सम्बन्ध में भी यही बात है। 

हम जिस स्थिति के योग्य हैं, वही हमें मिलती है। प्रत्येक गेंद अपने 
अनुकूल छिद्र में ही गिरती है। यदि किसीकी योग्यता दूसरे से अधिक है, तो 
संसार इस निरंतर चलते रहनेवाले विश्वव्यापी समायोजन की प्रक्रिया में उसे 
जान लेगा। अतः बड़बड़ाने से कोई लाभ नहीं। यदि - कोई धनी आदमी दुष्ट 
है, तो उसमें कुछ ऐसे भी गण होंगे जिनके कारण वह घनी बना; और यदि 
'कसी दूसरे व्यक्ति में ये गुण हैं, तो वह भी घनवान बन सकता है। शिकायतों 
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और झगड़ों से क्या लाभ ? उससे हम कुछ अधिक अच्छे तो बन नहीं जायँगे। 
जो अपने भाग्य में पड़ी हुई सामान्य वस्तु के लिए भी बड़बड़ाता है, वह हर 
एक वस्तु के लिए बड़बड़ायेगा। इस प्रकार सर्वेदा बड़बड़ाते रहने से उसका 
जीवन दुःखमय हो जायगा और सर्वत्र असफलता ही उसके हाथ लगेगी। परन्तु जो 
मनुष्य अपने कर्तव्य को पूर्ण शक्ति से करता रहता है, वह ज्ञान एवं प्रकाश का 
भागी होगा, और उसे अधिकाधिक ऊँचे कार्य करने के अवसर प्राप्त होंगे। 








कर्म ही उपासना है 


सर्वोच्च मानव कर्म नहीं कर सकता, क्योंकि उसके लिए कोई बंधनकः री 
तत्त्व नहीं रह जाता, नआसक्ति और न अज्ञान। कहा जाता है कि एक बार एक 
जहाज चुम्बक के पहाड़ के पास जा निकला, जिससे उसके सारे कील और पेंच 
खिचकर निकल गये और वह टुकड़े टुकड़े हो गया। अज्ञान की दशा में ही कर्म 
का संघर्ष रहता है, क्योंकि हम सब वास्तव में नास्तिक हैं। ईश्वर में सच्चा 
विश्वास रखनेवाले कर्म नहीं कर सकते। हम सभी न्यूनाधिक मात्रा में नास्तिक 
हैं। हम न तो ईश्वर को देखते हैं और न उस पर विश्वास करते हैं। हमारे 
लिए वह ई-इव-र' अक्षरों का समूह मात्र या शब्द मात्र है, इससे अधिक कुछ 
नहीं। हमारे जीवन में कुछ क्षण ऐसे आते हैं, जब हम ईश्वर की समीपता का 
अनुभव करने लगते हैं, पर पुनः हम नीचे गिर जाते हैं। जब तुमने उसे देख 
लिया, तब संघर्ष किसके लिए रहेगा ? भगवान्‌ की सहायता करना  ---इसके 
बारे में हमारी भाषा में एक लोकोक्ति है कि हम विश्व के निर्माता को क्‍या 
निर्माण-कला सिखायेंगे ?” अतः सर्वोच्च कोटि के लोग कम नहीं करते। जब 
कभी फिर तुम ऐसी मूर्खतापूर्ण बातें सुनो कि हमें भगवान्‌ की सहायता करनी 
चाहिए, अथवा उनके लिए यह करना चाहिए या वह करना चाहिए, तो इस बात 
को याद रखना। ऐसे विचार ही मन में न लाओ; ये अत्यन्त स्वार्थंपूर्ण हैं। 
तुम जो कुछ भी कार्य करते हो, उन सबका सम्बन्ध तुम्हींस है और उसे तुम 
अपने ही भले के लिए करते हो। भगवान किसी खंदक में नहीं गिर गये हैं, 
जो उन्हें हमारी या तुम्हारी सहायता की आवश्यकता है, कि हम अस्पतारू 
बनवाकर या इसी तरह के अन्य कार्य करके उनकी सहायता कर सकें। उन्हींकी 
आज्ञा से तुम कर्म कर पाते हो। इस संसाररूपी व्यायामशाला में भगवान्‌ 
तुम्हें अपने रग-पुदठों को व्यायाम द्वारा दृढ़ बनाने का अवसर देते हैं--इसलिए 
नहीं कि तुम उनकी सहायता करो, बल्कि इसलिए कि तुम स्वयं अपनी सहा- 
यता कर सको। क्या तुम सोचते हो कि तुम अपनी सहायता से एक चींटी तक 
को मरने से बचा सकते हो ? ऐसा सोचना घोर ईश-निन्‍्दा है! संसार को 
तुम्हारी तनिक भी आवश्यकता नहीं। संसार चलता जाता है, तुम इस संसार- 


है 
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सिन्धु में बिन्दुसदृश हो। बिना अभु की इच्छा के एक पत्ता तक नहीं हिल 
सकता, हवा भी नहीं बहु सकती। हम घन्य हैं, जो हमें यह सोभाग्य प्राप्त 
है कि हम उनके लिए कर्म करें,--उनको सहायता देने के लिए नहीं। इस 
'सहायता' शब्द को मन से सदा के लिए निकाल दो। तुम किसीकी सहायता 
नहीं कर सकते। यह सोचना कि तुम सहायता कर सकते हो, महा अधर्म है-- 
घोर ईश-निन्‍्दा है। तुम स्वयं उनकी इच्छा से यहाँ पर हो। क्या तुम्हारे 
कहने का यह तात्पर्य है कि तुम उनकी सहायता करते हो ? नहीं, सहायता नहीं, 
तुम उनकी पूजा करते हो। जब तुम कुत्ते को एक ग्रास खाना देते ही, तब तुम 
कुत्ते की ईश्वर-रूप से पूजा करते हो। ईइवर उस कुत्ते में है--कुत्ते के रूप में 
प्रकट हुआ है। वही सब कुछ हैं और सबमें है। हमें उसकी आराधना 
करने की आज्ञा प्राप्त है। समस्त विश्व के प्रति यही आदर का भाव लेकर 
खड़े हो जाओ, और तब तुम्हें पूर्ण अनासकित प्राप्त हो जायगी। यही तुम्हारा 
कर्तव्य होना चाहिए? कर्म करने का यही उचित भाव है। कर्मयोग इसी 
रहस्य की शिक्षा देता है। द 














निष्काम कर्म 


स्वामी विवेकानन्द ने निष्काम कर्म' पर रामकृष्ण मिशन की बयालीसवीं 
सभा में, जो रामकान्त बोस स्ट्रीट पर मकान नं ० ५७, बाग़बाज़ार, कलकत्ता में 
२० मार्च, १८९८ ई० को हुई थी, निम्नलिखित आशय का भाषण दिया था: 


जिस समय सर्वप्रथम गीता का उपदेश दिया गया, उस समय दो सम्प्रदायों 
में बड़ा वाद-विवाद चल रहा था। इनमें से एक सम्प्रदाय' वैदिक यज्ञों, 
पशुबलि तथा इसी' प्रकार के अन्यान्य कर्मों को ही धर्म का सार-सर्वस्व सम- 
झता था। दूसरा यह मानता था कि असंख्य अश्वों एवं पशुओं का वध घर्म नहीं 
कहा जा सकता । इस दूसरे सम्प्रदाय में अधिकतर ज्ञानमार्गी तथा संन्यासी 
थे। उनका विश्वास था कि समस्त कर्मों का त्याग और आत्मज्ञान की उपलब्धि 


ही मोक्ष का एकमात्र मार्ग है। गीता के प्रणेता कृष्ण ने निष्काम कर्म के अपने 


पहान सिद्धान्त को प्रतिपादित कर इन दोनों विरोधी दलों के' विवाद को श्ान्त 
कर दिया। 

अनेक लोगों का यह मत है कि गीता महाभारत के समय नहीं लिखी 
गयी, वरन्‌ बाद में उसमें जोड़ दी गयी है। यह बात ठीक नहीं है। गीता के 
जो विशिष्ट सिद्धान्त हैं, वे महाभारत के प्रत्येक भाग में पाये जाते हैं, और 
यदि गीता को बाद में जोड़ी हुई मानकर निकाल लिया जाय, तो महाभारत 
के प्रत्येक भाग में से वे अंश निकालने पड़ेंगे, जिनमें गीता के सिद्धान्त पाये जाते हैं। 

निष्काम कर्म का अर्थ क्या है? आजकल बहुत से लोग इसका यह अर्थ 
समझते हैं कि कर्म इस प्रकार किया जाय, जिससे मन को ह्॒ष-विषाद स्पर्श 
न कर सके। यदि यही निष्काम कर्म का सच्चा अर्थ हो, तब तो पशुओं को 
निष्काम कर्मी कहा जा सकता है। कुछ पंशु अपने बच्चों को ही निगल जाते 
हैं, और ऐसा करने में उन्हें कुछ भी दुःख का अनुभव नहीं होता। डाक्‌ अन्य 
लोगों का सब माल छीनकर उनका सर्वनाश कर देते हैं, और यदि वे पर्याप्त 
कृटो: होकर दुःख-सुख की परवाह न करें, तो उन्हें भी फिर निष्काम कर्मी 
कहना पड़ेगा। यदि निष्काम कर्म का अर्थ ऐसा ही हो, तब तो क्र, पाषाणह॒दय, 
नीचतम अपराधी भी निष्काम कमियों में गिना जा सकता है। दीवार को 
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सुख-दुःख का अनुभव नहीं होता, पत्थर में सुख-दुःख की भावना नहीं होती, पर 
शह नहीं कहा जा सकता कि वे त्रिष्काम कर्मी हैं। यदि निष्काम कर्म उपयुक्त 


अर्थ में प्रयक्‍त किया जाय, तब तो वह दुष्टों के हाथों में एक प्रबल अस्त्र बन _ 


जायगा। वे तरह तरह के बरे कर्म करते जायेंगे और कहेंगे कि हम तो 
बिना किसी कामना के ये सब काम कर रहे हैं। इसलिए यदि निष्काम कर्म 


का यही अर्थ हो, तब तो हम कहेंगे कि गीता में एक बड़े ही भयानक सिद्धान्त 


का प्रतिपादन किया गया है। अतः यह अर्थ निश्चित रूप से नहीं हो सकता। 
फिर, यदि हम गीता के उपदेश से संबद्ध व्यक्तियों के जीवन को देखें, तो वह 
भिन्न ही प्रकार का मारूम होगा। अर्जुन ने युद्ध में भीष्म और द्रोण का संहार 
किया, और साथ ही उसने अपनी इच्छाओं, स्वार्थ एवं निम्न प्रकृति का भी 
लाखों बार बलिदान किया। 

गीता कर्मयोग की शिक्षा देती है। हमें योग (एकाग्रता) के द्वारा कर्म 
ऋरना चाहिए। इस प्रकार के कर्मयोग में क्षुद्र अहंभाव की चेतना नहीं रह 
जाती। जब योगयुकक्‍त होकर कार्य किया जाता है, तब मैं यह-वह कर रहा 
हँ--यह ध्यान ही नहीं रहता। पाइश्चात्यों की समझ में यह बात नहीं आती। 
वे कहते हैं कि यदि अहंभाव न रहे, यदि अहं का नाश हो जाम, तो फिर 


किसी मनुष्य के लिए कार्य कर सकना किस प्रकार सम्भव हो सुकृदा[ ै ?. 


पर जो अपने को सम्पूर्णतः भूलकर एकाग्र चित्त से कार्य करता है, उसका 
कार्य निश्चय ही अप्रतिम रूप से अच्छा होता है, और इसका अनुभव प्रत्येक 
व्यक्ति ने अपने जीवन में किया होगा। हम अनेक कार्य अचेतन होकर करते 
रहते हैं, जेसे आहार को पचाना आदि, कुछ कार्य चेतन होकर करते हैं, तथा 
अनेक कार्य ऐसे भी होते हैं, जो मानो समाधि-अवस्था में मग्न होकर सम्पन्न 
होते हैं, जब हमें अपने क्षुद्र अहँ का बोघ नहीं रहता। यदि चित्रकार अपने 
को भूलकर चित्र बनाने में ही पूर्ण रूप से लीन हो जाय, तो उसका चित्र एक 
महान्‌ कृति होगा। एक अच्छा रसोइया भोजन बनाने के समय अपना सब 
कुछ उस में लगा देता है; उस समय तक के लिए वह अन्य सब कुछ भूल 
जाता है। परन्तु ये लोग इस प्रकार केवछ उसी एक कार्य को अच्छी तरह से 
कर सकते हैं, जिसके ९० वे अभ्यस्त होते हैं। गीता की शिक्षा है. कि सभी 
कार्यों को इसी तरह पूर्णता के साथ करना चाहिए। जो योग के द्वारा प्रभु 
से एकरूप हो गया है, वह अपने सभी कार्यों को इसी एकाग्रता के. साथ करता 
है और अपने स्वार्थ की कुछ भी चाह नहीं रखता। इस प्रकार किये हुए 
कर्म द्वारा संसार की भलाई ही होती है, उससे किसी प्रकार की बुराई 
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नहीं हो सकती। जो इस प्रकार कर्म करते हैं, वे अपने लिए कभी 
नहीं करते। द 

प्रत्येक कार्य का फल शुभ और अशुभ से युक्त रहता है। कोई भी 
काम ऐसा नहीं होता, जिसमें अशुभ का कुछ न कुछ स्पर्श न रहता हो। जैसे 
अग्नि घुएँ से आवृुत रहती है, उसी प्रकार कर्म में कोई न कोई दोष लगा ही 
रहता है। हमें ऐसे कार्यों में ही रत रहना चाहिए, जिनसे महत्तम शुभ और 
न्यूनतम अशुभ उत्पन्न हो। अजुन ने भीष्म और द्रोण का वध किया। यदि 
यह न किया जाता, तो दुर्योधन पर विजय प्राप्त नहीं होती, अशुभ की शक्तियों 
की शुभ की शक्तियों पर विजय हो जाती और इस प्रकार देश पर विपत्तियों के 
काले बादल मॉँडराने लगते; अभिमानी और अन्यायी राजाओं के एक दल 
के द्वारा राज्य का शासन बलपूर्वक हड़प लिया जाता और देश की जनता पर 
दुर्भाग्य की कालिमा फैल जाती। इसी प्रकार क्ृष्ण ने भी कंस, जरालन्ध 
इत्यादि अत्याचारियों का संहार किया, पर उनका एक भी कार्य उनके स्वयं 
के लिए नहीं था। उनका प्रत्येक कार्य दूसरों की भलाई के लिए ही था। हम दीपक 
के प्रकाश में गीता का पाठ कर रहे हैं, पर अनेक पतिंगे जलकर मरते जा 
रहे हैं। इसीसे यह स्पष्ट हो जाता है कि प्रत्येक कर्म में कुछ न कुछ दोष 
रहता ही है। जो अपना क्षुद्र अहंभाव भूलकर कार्य करते हैं, उन पर इन 
दोषों का प्रभाव नहीं पड़ता, क्योंकि वे संसार की भलाई के लिए कर्म करते 
हैं। निष्काम और अनासक्त होकर कार्य करने से हमें परम आनन्द और मुक्ति 
की प्राप्ति होती है। गीता में भगवान्‌ श्री क्ृष्ण ने कर्ययोग के इसी रहस्य 
की शिक्षा दी है। द 
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है फ 
ज्ञान और कर्म 
(9८९५ ई० में, २३ नवम्बर को लंदन में दिये गये एक भाषण के लिए लिखित टिप्पणियाँ) 


मनुष्य को सर्वोपरि बल विचार-शक्ति से प्राप्त होता है। जितना ही 
सृक्ष्मतर तत्त्व होता है, उतना ही अधिक वह दक्तिसम्पन्न होता है। विचार 
की मूक शक्ति दूरस्थ व्यक्तियों को भी प्रभावित करती है, क्योंकि मन एक 
भी है और अनेक भी। विश्व एक जाल है और मानव-मन मकड़ियाँ। 

यह विश्व एक विद्वव्यापी सत्ता का गोचर रूप है। इन्द्रियगोचर वह 
विवश्वतियन्ता ही तो हमारा विव्व है। यही माया है। यों तो' यह संसार भ्रम 
है, सत्‌ की अपूर्ण झाँकी, एक अर्द्ध उद्भास, जैसे प्रात:सूर्य एक छाल गोला 
दिखायी देता है। इस प्रकार सभी अशुभ और दुष्प्रवृत्तियाँ दुर्बलता मात्र हैं 
शिव की अपूर्ण झाँकी । रा 

निरन्तर विक्षेप किये जाने पर सरल रेखा एक वृत्त बन जाती है। शिव 
की खोज स्वयं अपने में ही वापस ले आती है। मैं स्वयं सम्पूर्ण रहस्य, ब्रह्म 
हँँ। मैं एक शरीर भी हूँ, निम्नतर अहम्‌; और मैं विश्व का प्रभु भी हू । 

मनुष्य को नैतिक और शुद्ध क्‍यों होना चाहिए? क्‍योंकि इससे उसकी 
संकल्प-शक्ति बलवती होती है। वह सब, जो मनुष्य की सत्‌ प्रकृति को उद्भा- 
सित करते हुए उसकी संकल्प-शक्ति को सबल बनाये, नेतिक है। और वह 
सव, जो इसके विपरीत करे, अनेतिक है। मानदंड देश देश और व्यक्ति व्यक्ति 
के लिए पृथक पुथक है। मनुष्य को कानूनों, शब्दों आदि की दासता की स्थिति से 
अपने को मुक्त करना ही चाहिए। आज हममें संकल्प की स्वाधीनता भी नहीं 
हैं; पर जब हम स्वाधीन होंगे, तब होगी। इस संसार को त्याग देना ही 
संन्यास है, त्याग है। इन्द्रियों के माध्यम से ही क्रोधच और शोक का जीवन में 
प्रवेश होता है। जब तक संन्यास नहीं हैं, तब तक अहम और उसे सचेतन 
वनानेवाली वासना परस्पर भिन्न रहती हैं। अन्ततोगत्वा यह पार्थक्य मिट 
जाता है, दोनों एक हो जाते हैं और मनष्य पशु बन जाता है। संन्यास की, 
त्यागकी, इस भावना से अपने को अनुप्राणित करो। 

कभी मेरे शरीर था, मेरा जन्म हुआ था, मैंने संघर्ष किये थे और मेरी 
मृत्यु हुई थी: यह सब कितना भयावह भ्रमजाल है ?--यह सोचना कि 
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५९३ ह ज्ञान और कम 


व्यक्ति शरीर-पिजर में बन्दी था और मुक्ति के लिए हाय हाय कर रहा था ! 
प्र क्‍या संन्यास का अथ यह है कि हम सब तपस्वी हो जायें? तो 
फिर दूसरों की सहायता करनेवाला कौन रह जायगा ? संन्यास तपस्या नहीं 
है। क्या सभी भिखारी ईसा होते हैं? दरिद्रता साधुता का पर्याय नहीं है; 
प्रायः विपरयंय है। संन्यास मन का होता है। इसकी सिद्धि कैसे होती है? 
एक मरुस्थल में, जब मैं प्यासा था, मैंने एक झील देखी। वह एक मनोहर 
दृश्यावली के बीच थी। उसे चारों ओर वक्ष घेरे हुए थे और उनकी प्रतिच्छाया _ 
पानी में उछटी दिखायी देती थी। पर यह सारा दृह्य मृग-मरीचिका सिद्ध 
हुआ। तब मुझे ज्ञात हुआ कि एक महीने से मैं प्रतिदिन इस दृश्य को देखता 
आ रहा था; केवल उस दिन, पिपासु होने पर मुझे उसके असत्‌ होने का ज्ञान 
हुआ। अब मैं एक मास तक प्रतिदिन फिर उसे देखूँगा; पर मैं कभी भी उसे 
सत्य. नहीं समझूंगा। ठीक ऐसे ही, जब हमें भगवत्प्राप्ति हो जायगी, तब 
इस संसार का, इस शरीर आदि का भाव तिरोहित हो जायगा। इस भाव 
की पुनरावृत्ति हो सकती है; पर तब हमें ज्ञान रहेगा कि यह असत्‌ है। 
संसार का इतिहास बुद्ध और ईसा जैसे व्यक्तियों का इतिहास है। वासना- 
मुक्त तथा अनासकत व्यक्ति: ही संसार का सर्वाधिक हित करते हैं। ग़रीबों की 
गन्दी बस्तियों में ईसा की कल्पना करो! उनकी दृष्टि दैन्य से परे जाती 
है और वे कहते हैं: मेरे बन्धुओ, तुम सब दिव्यात्मा हो ?' उनका कार्य 
शान्तिपुूर्ण है। वे कारणों को हटाते हैं। मनुष्य संसार के कल्याण में तभी 
तत्पर हो पाता है, जब उसे इस तथ्य की सत्य-प्रतीति हो जाती है कि ये 
सारे क्रिया-कलाप माया हैं। कार्य जितना ही अचेतन होता है उतना ही . 
श्रेष्ठ होता है; क्योंकि तब वह अधिक अतिचेतन हो जाता है। हमारी खोज 
शुभ अथवा अशुभ की खोज नहीं है; पर शुभ और आनन्द, अशुभ और देन्य 
की अपेक्षा, सत्य के अधिक निकट हैं। किसी व्यक्ति ने अपनी अंगुली में एक 


काँटा चुभो लिया और दूसरे काँटे से उस काँटे को निकाल डाला। पहला काँटा 


अशुभ है; दूसरा काँटा शुभ है। आत्मा वह शान्ति है, जो शुभ और अशुभ 
दोनों ही से परे है। यह विश्व तो विधटित हो रहा है; मनुष्य ईदवर के समीप 


'खिंचता जा रहा है। एक क्षण के लिए वह सत्‌ बन जाता है, स्वयं ईश्वर ! उसके 


व्यक्तित्व का पुनविकास होता है--एक पैग़म्बर। और अब उसके सम्मुख संसार 
काँपता है। मूर्ख सोता है, जगता है तब भी मूख रहता है। अचेतन व्यक्ति जब 
अतिचेतन होकर जगता है, तो असीम शक्ति, पवित्रता और प्रेम से सम्पन्न देव- 
मानव' बनकर लौटता है। अतिचेतन या दिव्य चेतन की यही उपयोगिता है। 

















विवेकानन्द साहित्य हे क्‍ १९४ 


युद्ध-क्षेत्र में भी ज्ञान का व्यवहार सम्भव है। गीता का उपदेश ऐसे ही 
दिया गया था। मन की तीन अवस्थाएँ होती हैं: सक्रिय, निष्किय और शांत । 
निष्क्रिय अवस्था की विशेषता है मन्द स्पन्दन; सक्तिय अवस्था की विशिष्टता 
है तीव्र स्पन्दन और शांत अवस्था की विशेषता है सर्वाधिदा अचण्ड स्पन्दन ! 
समझो कि आत्मा रथ में आरूढ़ है। शरीर ही रथ है, बाह्य इन्द्रियाँ ही अश्व हैं, 
मन लगाम है और बृदि सारथी है। इसी विधि से मनुष्य मगया-सागर को पार 
करता है। वह इन्द्रियातीत हो जाता है। परब्रह्म में अवस्थित हो जाता है। 
जब तक मनुष्य अपनी इन्द्रियों के अधीन है, तब तक वह संसारी है। जब वह 
इन्द्रियों को अपने अघीन कर लेता है, वह त्यागी हो जाता है। 
... क्षमा भी, यदि दु्बंड और निष्किय हो तो, सत्य नहीं है; उससे तो युद्ध 
वरेण्य है। क्षमा करो तब, जब अपनी विजय के लिए असंख्य देवदूतों का भी 
आह्वान कर सको। अर्जुन के सारथी क्ृष्ण ने अर्जुन को यह कहते सुना, हम 
अपने शत्रुओं को क्षमा कर दें; और उन्होंने उत्तर दिया: अश्षोच्यानन्वशोच- 
स्त्वं प्रक्नवादांइव भाषसे ।---बातें तो बड़े विवेकी पुरुष की सी करते हो, पर 
अर्जुन, तुम विवेकशील नहीं, कापुरुष हो ।' जैसे कमल-पत्र जल में रहकर भी 
जल से अस्पृष्ट रहता है, वेसे ही इस संसार में आत्मा को रहना चाहिए। 
यह एक युद्ध-क्षेत्र है; इसमें युद्ध करके अपना मार्ग प्रशस्त करो। इस संसार में 
जीवन है ईद्वर से साक्षात्कार का प्रयास मात्र ! अपने जीवन को त्याग से 
परिपुष्ट संकल्प-शक्ति की अभिव्यक्ति का रूप दो। ह 
.... हमें अपने समस्त मस्तिष्क-केन्द्रों को इच्छानुसार संयर्मित करता सीखना 

चाहिए'। जीवनानन्द इसकी पहली सीढ़ी है। तपरचर्या तो पैशाची है। प्रार्थना 

करने की अपेक्षा हँसना अच्छा है। तो गाओ। दैन्य से पीछा छड़ाओ। भग- 
वान्‌ को दूसरों को इसकी--दैन्य की--छूुत न रूगने दो। कभी भी यह मत 
सोचो कि भगवान्‌ कुछ सुख और कुछ दु:ख को बेचा करता है। अपने को चारों 
ओर से सुन्दर पुष्पों, चित्रों और धूप-गंध से आवेष्टित कर छो। सन्त लोग 
पर्वत-शिखरों पर प्रकृति का आनन्द लेने के लिए जाते थे। 

दूसरी सीढ़ी है पवित्रता। 

तीसरी सीढ़ी है बुद्धि का प्रशिक्षण। तर्क द्वारा असत्य से सत्य को अलग 
करो। यह दृष्टि प्राप्त करो कि एकमात्र ईश्वर ही सत्य है। यदि एक क्षण 
के लिए भी तुमने यह सोचा कि तुम स्वयं ईइवर नहीं हो, तो तुम्हें महाभय 
ग्रस लेगा। और जैसें ही तुम सोचोगे, 'सोहहम्‌--मैं वही हूँ,” वैसे ही तुम्हें 
महान्‌ आनन्द और शान्ति की उपलब्धि होगी। इन्द्रियों को वश में छाओ। 





१९५ द ः ज्ञान ओर करें 


कोई मुझे शाप देता है; फिर भी मुझे उसमें ईश्वर का दर्शन करना चाहिए। 
उसे अपनी ही दुबंछता के कारण मैं शाप देनेवाला मान बैठा हूँ। वह दीन, 
जिसका हम कुछ उपकार करते हैं, हमें एक विशिष्ट अवसर और अधिकार 
प्रदान करता है। अपनी अनुकंपा से प्रेरित होकर ईइ्वर अपनी पूजा इस प्रकार 
करने का अवसर हमें देता है। 
संसार का इतिहास उन थोड़े से व्यक्तियों का इतिहास है, जिनमें आत्म- 

विश्वास था। यह विश्वास अन्तःस्थित देवत्व को ललकार कर प्रकट कर देता 
है। तब व्यक्ति कुछ भी कर सकता है; सर्व समर्थ हो जाता है। असफलता 
तभी होती है, जब तुम अन्तःस्थ अमोघ शक्ति को अभिव्यक्त करने का यथैेष्ट 
प्रयत्न नहीं करते। जिस क्षण व्यक्ति या राष्ट्र आत्म-विश्वास खो देता है 
उसी क्षण उसकी मृत्यु आ जाती है। 

हमारे भीतर एक दिव्य तत्त्व है, जो न तो चर्चों के मतवादों से पराभूत 
किया जा सकता है, न भर्सना से। जहाँ कहीं भी सभ्यता है, वहीं मुट्ठी 
भर यूतानियों का प्रभाव प्रकट है। कुछ न कुछ भूलें तो सवंदा होंगी ही । 
उस पर खेद मत करो। महान्‌ अन्तदृष्टि प्राप्त करो। यह न सोचो: जो हो 
गया, हो गया। क्‍या ही अच्छा होता, यदि यह और सुन्दर ढंग से सम्पन्न 
हुआ होता ! यदि मनुष्य स्वयं ब्रह्म न होता तो, मानव जाति अब तक प्रार्थ« 
नाओं और प्रायशिचित्तों के मारे पागल हो गयी होती। 

कोई छूटेगा नहीं, कोई नष्ट भी नहीं होगा। अन्ततः सभी को पूर्णत्व 
की प्राप्ति होगी। अहनिंश आह्वान करो, आओ, बन्धुओ ! तुम सब 
पवित्रता के असीम सागर हो ! ब्रह्म बनो! ब्रह्म-रूप में अपने को प्रकट 
करो ! 

सभ्यता क्या है ? वह अन्तःस्थ देवत्व की अनुभूति है। जब अवकाश मिले 
इन विचारों की मनसा आवृत्ति करो और मुक्ति की कामना करो। यही 
सब कुछ है। जो कुछ ईश्वर नहीं है, उसे अंगीकार मत करो। जो दःछ ईश्वर 
है, उसे प्रतिष्ठित करो। अहनिश इसका मानस संकल्प करो। इस प्रकार 
आवरण क्षीण होता जाता है। द 

मैं न मनुष्य हूँ, न देवदूत। न मेरा कोई लिग है, न कोई मेरी सीमा है। 
मैं स्वयं ज्ञान हूँ। मैं ब्रह्म हँ। न मुझमें रोष है न घुणा। मैं हर्ष-विषाद से 
परे हूँ। जन्म-मरण मुझे कभी व्याप्त नहीं हुआ; क्योंकि मैं तो निविशेष ज्ञान, 
निर्विशेष आनन्द हूँ। मैं ब्रह्म हैँ, जो मेरी आत्मा है। मैं ब्रह्म हूँ! 

अपने को अशरीरी अनुभव करो। शरीरबद्ध तुम कभी हुए ही नहीं। 














कल दर के के कक केयर नम 


विवेकानन्द साहित्य १९६ 


वह सब अन्धविश्वास था। समस्त दीन, पददलित, पीड़ित और व्याधिग्रस्त 
मानवों को दिव्य चेतना लौटा दो। 
 छूगता है कि हर पंचशती के लगभग इस विचार की एक रूहर घरती 

प्र छा जाती है। अनेक दिशाओं में छोटी छोटी लहरें उठती हैं; पर उन 
सबको कोई एक लहर आत्मसात कर लेती है और सम्पूर्ण समाज पर छा 
जाती है। जिसके पीछे सर्वाधिक चरित्र-बल होता है, वही लहर ऐसा कर 
पाती है। 
कन्फ्यूश्स, मूसा और पाइथागोरस; बुद्ध, ईसा मुहम्मद, लूथर, काल्विन 
और सिक्‍ख-गुरु; थियोसॉफ़ी, आत्मवाद तथा ऐसे ही अन्य सिद्धान्त; इन 
सबका तात्पय मनुष्य के अन्तःस्थ देवत्व का उपदेश ही है। 

कभी मत कहो कि मनुष्य दुबे है। ज्ञानयोग अन्य योगों से किसी प्रकार 
वरेण्य नहीं है। प्रेम ही आदर्श है; और उसके लिए किसी की आश्यकता नहीं 
है। प्रेम ही ईश्वर है। इसीलिए भक्ति द्वारा भी हमें आत्मस्थ ईश्वर की 
उपलब्धि होती है। मैं वही ह--ब्रह्म हँ! जब तक मनुष्य नगर, देश, जीव 
और जगत्‌ को प्यार नहीं करता, तब तक वह काम कैसे कर सकता है ? विवेक 
अनेकता में एकता की उपलब्धि कराता है। नास्तिकों और अज्ञेयवादियों 
को समाज-कल्याण के लिए काम करने दो। इस प्रकार भी ब्रह्म की प्राप्ति 
होती है। 

किन्तु एक बात से अपने को सावधान रखो: किसीकी आस्था को 
विचलित मत करो। इतना ज्ञान तो तुम्हें होना ही चाहिए कि धर्म मतवादों 


में नहीं है। धर्मं की सत्ता है आत्म-स्थिति में, आत्म-परिणति में, आत्मानु- 


भूति में। सभी मनुष्य जन्मना मूर्ति-पुजक होते हैं। निम्नतम श्रेणी का मनुष्य 
पशु मात्र है। उच्चतम मानव पूर्ण होता है। और इन दोनों के बीच में स्थित 
सभी को ध्वनि और रंगों, मतवादों और अनुष्ठानों के माध्यम से विचार करना 
होता है। 

कोई मूर्ति-पूजक की स्थिति को पार कर गया या नहीं, इसकी कसौटी यह 
है :---- जब तुम कहते हो मैं', तब तुम्हारे मन में तुम्हारा शरीर आता है या 
नहीं ? यदि मैं कहने पर तुम्हारे विचार में तुम्हारा शरीर आ जाता है, तो 
तुम अब भी मूर्ति-पुजक हो।” घ॒र्म बौद्धिक जल्पना नहीं है; धर्म अनुभूति 
है। यदि तुम ईश्वर के सम्बन्ध में विचार करते हो, तो तुम निरे मूर्ख हो। 
अज्ञानी पुरुष भी प्रार्थना और भक्ति के सहारे दाशनिकों से परे--बहुत ऊँचा 
उठ जा सकता है। ईश्वर को जानने के लिए किसी भी दर्शनशास्त्र की 





१९७ ज्ञान और कम 


आवश्यकता नहीं है। हमारा कतेव्य दूसरों की आस्था को विचलित करना नहीं 
है। धर्म अनुभूति है। सर्वोपरि बात यह है कि हमें सबके प्रति निष्कपट होना 
चाहिए; तादात्म्य क्लेश पैदा करता है, क्योंकि वह कामना को जगाता है। 
एक दीन व्यक्ति सोना देखता है तो सोने की आंवश्यक्ता के साथ अपना 
तादात्म्य अनुभव करता है। साक्षी बनो। प्रतिक्रिया दिखाना मत सीखों। 








निष्काम कर्म ही सच्चा संन्यास है 


यह संसार कायरों के' लिए नहीं है। पलायन की चेष्टा मत करो। सफ- 
लता अथवा असफलता की चिन्ता मत करो। पूर्ण निष्काम संकल्प में अपने 
को लय कर दो और कतंव्य करते चलो । समझ लो कि सिद्धि पाने के लिए जन्मी 
बुद्धि अपने आपको दृढ़ संकल्प में लय करके सतत कर्मरत रहती है। कर्म 
में तुम्हारा अधिकार है, पर इतने पतित मत बनो कि फल की कामना करने 
लगो। अनवरत कर्म करो, पर अनुभव करो कि कर्म के पीछे भी कुछ है। 
सत्कर्म भी मनुष्य को महान बन्धन में डाल सकते हैं। अतः सत्कर्मों के, अथवा 
नाम और यश की कामना के, बन्धनों से मत बंघो। जिन्हें इस रहस्य का 
ज्ञान हो जाता है, वे जन्म-मृत्य्‌ू के चक्र से मुक्त हो जाते हैं, अमर हो जाते हैं। 

सामान्य संनन्‍्यासी संसार त्याग देता है, बाहर निकऊूू कर भगवान्‌ का 
चिन्तन करता है। सच्चा संन्‍्यासी तो संसार में ही रहता है; पर उसका 
बनकर नहीं। जो आत्म-निग्नह करते हैं, जंगल में रहते हैं और अतृप्त वास- 
नाओं की जुगाली करते रहते हैं, वे सच्चे संन्‍्यासी नहीं हैं। जीवन-संग्राम 
के मध्य डटे रहो। सुप्तावस्था में अथवा एक गुफा के भीतर तो कोई भी शान्त 
दि सकता है। कर्म के आवतं और उन्मादन के बीच दृढ़ रहो और केन्द्र तक 
जुँचो। और यदि तुम केन्द्र पा गये तो फिर तुम्हें कोई विचलित नहीं कर 
एकता ! 











वर्तमान भारत 


वदिक पुरोहित मन्त्रबछ' से बलवान थे। उनके मन्त्रबल से देवता आहत 
होकर भोज्य और पेय ग्रहण करते और यजमानों' को वांछित फल प्रदान करते 
थे। इससे राजा और प्रजा दोनों ही अपने सांसारिक सुख के लिए इन पुरो- 
हितों का मुँह जोहा करते थे। राजा सोम पुरोहितों का उपास्य था। इसीलिए 
सोमाहुति चाहनेवाले देवता जो मन्त्र से ही पुष्ट होते और वर देते थे, पुरोहितों 
पर प्रसन्न थे। दव-बल के ऊपर मनुष्य-बलू कर ही क्या सकता है? मनुष्य- 
बल के केन्द्र राजा लोग भी तो उन्हीं पुरोहितों की कृपा के भिखारी थे। उनकी 
कृपादृष्टि ही राजाओं के लिए काफ़ी सहायता थी और उनका आशी- 
वाद ही सर्वश्रेष्ठ राजकर था। पुरोहित लोग राजाओं को कभी डर दिखा 
आज्ञाएं देते, कभी मित्र बन सलाहें देते और कभी चतुर नीति के जाल बिछा 
उन्हें फँसाते थे। इस प्रकार उन लोगों ने राजकुल को अनेक बार अपने वश 
में किया। राजाओं को पुरोहितों से डरने का सबसे मुख्य कारण यह था कि 
उनका यश और उनके पूर्वजों की कौति पुरोहितों की ही लेखनी के अधीन 
थी। राजा अपनी जिंदगी में कितना ही तेजस्वी और कीतिमान क्‍यों न हो, 
अपनी प्रजा का माँ-बाप ही क्‍यों न हो, पर उसकी वह अत्युज्ज्वल कीति समुद्र 
में गिरी हुई ओस की बूँदों की तरह काल-समुद्र में सदा के लिए विलीन हो 
जाती थी। केवल अवश्वमेधादि बड़े बड़े याग-यज्ञों का अनुष्ठान करनेवाले 
तथा बरसात के बादलों की तरह ब्राह्मणों के ऊपर धन की झड़ी लगानेवाले 
राजाओं के ही नाम इतिहास के पृष्ठों में पुरोहित-प्रसाद से जगमगा रहे हैं। 





१. मार्च, १८९९ उदबोधन के बंगला लेख का अनुवाद। 

२. यज्ञ करते समय देवताओं के आह्वत्न के लिए पुरोहित वेदिक सन्‍्त्रों 
का उच्चारण करता था। द 

३. यज्ञ करनेवाला पुरोहित यजमान कहलाता है। 


४. सोमलता का वेदों में आया हुआ नास। पुरोहित यज्ञ के समय देवताओं 
को सोम की अहुति देते थे। 














विवेकानन्द साहित्य द २०२ 


आज ब्राह्मण्य जगत्‌ में देवताओं के प्रिय प्रियदर्शी धर्माशोक का केवरू नाम 
भर रह गया है, पर परीक्षित-जनमेजय' से बालक, युवा, वृद्ध-सभी भरी भाँति 
परिचित हैं । द 

राज्य-रक्षा, अपने भोग-विलास, अपने परिवार की पुष्टि और सबसे 
बढ़कर, पुरोहितों की तुष्टि के लिए राजा लोग सूर्य की भाँति अपनी प्रजा 
. का घन सोख लिया करते थे। बेचारे वैद्य छोग ही उनकी रसद और दुषधार 
गाय थे। के. ०5 द 

. प्रजा को कर उगाहने या राज्य-कार्य में मतामत प्रकट करने का अधिकार 

न हिन्दू राजाओं के समय में था और न बौद्ध शासकों के ही समय में । यद्यपि 
महाराज युधिष्ठिर वारणावत में वैश्यों और शुद्रों के घर गये थे, अयोध्या 
की प्रजा ने श्री रामचन्द्र को युवराज बनाने के छिए प्रार्थना की थी, सीता के 
बनवास तक के लिए छिप छिपकर सलाहें भी की थीं, वो भी भ्रत्यक्ष रूप से, 
किसी स्वीकृत राज्य-नियम के अनुसार, प्रजा किसी विषय में मुँह नहीं खोल 
सकती थी। वह अपने सामथ्यं को अप्रत्यक्ष और अव्यवस्थित रूप से प्रकट 
किया करती थी। उस शत के अस्तित्व का ज्ञान उस समय भी उसे नहीं 
था। इसीसे उस शक्ति को संगठित करने का उसमें न उद्योग था और न 
इच्छा ही। जिस कौशल से छोटी छोटी शक्तियाँ आपस में मिलकर प्रचण्ड 
. बल संग्रह करती हैं, उनका भी पूरा अभाव था। 

क्या यह नियमों के अभाव के कारण था? नहीं। नियम और विधियाँ 
सभी थीं। कंर-संग्रह, सैन्य-प्रबन्ध, विचार-सम्पादन, दण्ड-पुरस्कार आदि सब 
विषयों के लिए सँकड़ों नियम थे, पर सबकी जड़ में वही ऋषि-वाक्‍्य, देव शक्ति 
अथवा ईइ्वर की प्रेरणा थी। न उन नियमों में ज़रा भी हेरफेर हो सकता 
था, और न प्रजा के लिए यही सम्भव था कि वह ऐसी शिक्षा प्राप्त करती, 
जिससे आपस में मिलकर लोक-हित के काम कर सकती, अथवा राज-कर 
के रूप में लिये हुए अपने घन पर अपना स्वत्व रखने की बुद्धि उसमें उत्पन्न 
. होती, या यही कि उसके आय-व्यय के नियमन करने का अधिकार प्राप्त करने 
की इच्छा उसमें होती। द 
फिर ये सब नियम पुस्तकों में थे। और कोरी पुस्तकों के नियमों में तथा 
उनके कार्यरूप में परिणत होने में आकाश-पाताल का अन्तर होता है। सेकड़ों 





१. बौद्ध धर्म ग्रहण करने पर अशोक का दूसरा नाम) द 
२. महाभारत में उल्लिखित सर्पयज्ञ जनमेजय ने हो सम्पादित किया था। 





२०३ क्‍ वर्तमान भारत 


अंग्निवर्णों' के पश्चात्‌ एक रामचद्ध का जन्म होता है। जन्म से चण्डाशो- 
कत्व दिखानेवाले राजा अनेक होते हैं, पर धर्माशोकत्व' दिखानेवाले कम होते 
हैं। औरंगजेब जैसे प्रजाभक्षकों की अपेक्षा अकबर जैसे प्रजारक्षकों की संख्या 
बहुत कम होती है। 
रामचन्द्र, युधिष्ठिर, धर्माशोक अथवा अकबर जैसे राजा हों भी तो 
क्या ? किसी मनुष्य के मूँहु में यदि सदा कोई दूसरा ही अन्च डाला करता हो, 
तो उस मनुष्य की स्वयं हाथ उठाकर खाने की शक्ति क्रमशः लुप्त हो जाती है। 
सभी विषयों में जिसकी रक्षा दूसरों द्वारा होती है, उसकी आत्मरक्षा की 
शक्ति कभी स्फ्रित नहीं होती। सदा बच्चों की भाँति पलने से बड़े बलवान 
युवक भी रूम्बे क़दवाले बच्चे ही बने रहते हैं। देवतुल्य राजा की बड़े यत्न से 
पाली हुई प्रजा: भी कभी स्वायत्तशासन (3०/-8०ए०7४०८०) नहीं सीखती। 
स॒दा राजा का मूँह ताकने के कारण वह धीरे धीरे कमज़ोर और निकम्मी हो 
जाती है। यह पालन और रक्षण ही बहुत दिनों तक रहने से सत्यानाश का 
कारण होता है। द 
जो समाज महापुरुषों के अलौकिक, अतीन्द्रिय ज्ञान से उत्पन्न शास्त्रों के 
अनुसार चलता है, उसका शासन राजा-प्रजा, धवी-निर्धेत, पण्डित-मूर्ख, सब 
पर क़रायम रहना विचार से तो सिद्ध होता है, पर यह कार्यरूप में कहाँ तक 
परिणत हो सका है, या होता है, यह ऊपर ही बताया जा चुका है। राज- 


१. अग्निवर्ण एक सुर्यवंशी राजा था। यह अपनी प्रजा से मिलता नहीं था। 
रात-दिन अन्तःपुर में ही रहा करता था। अत्यधिक इख्ियपरता के कारण 
उसे यक्ष्मा रोग हो गया और उसीसे उसकी मृत्यु हुई । 

२. भारत का एकच्छत्न सम्राट अशोक। इसने ईसा से क़रीब तीन सो वर्ष 
पहले राज्य किया था। अ्रातृ-हत्या इत्यादि नृशंस कार्यों के द्वारा राजसहासन 
प्राप्त करने के कारण यह पहले चण्डाशोक के नाम से प्रसिद्ध था। कहा जाता 
है कि सिहासन-प्राप्ति के क़रीब सौ वर्ष बाद बोद्ध धर्म ग्रहण करने पर इसके 
स्वभाव में आइचर्येजनक परिवर्तत हुआ। भारत तथा अन्‍्यान्य देशों सें बोद्ध 
धर्म का बहुल प्रचार इसीके हारा सम्पन्न हुआ। भारत, काबुल, ईरान तथा 
पेलेस्टाइन आदि देशों में अब तक जो स्तूप, स्तम्भ एवं पर्वेतों पर अंकित अरदेश 
आदि आविष्कृत हुए हैं, उनसे इस बात का प्रचुर प्रसाण मिलता है; इस धर्मा- 
नुराग और प्रजा-वात्सल्य के कारण ही यह बाद में दिवानां पियो पियदशी' 
(देवताओं का प्रिय प्रियदर्शन) धर्माशोक के ताम् से विख्यात हुआ। 

९-१४ 
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द कार्य में प्रजा की अनुमति लेने की पद्धति---जों आजकलछ के पारचात्य जगत्‌ 
| का मूल मन्त्र है और जिसकी अन्तिम वाणी अमेरिका के घोषणा-पत्र में डंके 
की चोट पर इन झाछ्दों में सुनायी गयी थी इस देश में प्रजा का शासन प्रजा 
द्वारा और प्रजा के हित के लिए होगा--भारत में नहीं थी, यह बात भी 
नहीं है। यवन परित्राजकों ने बहुत छोटे छोटे गणतंत्र राज्य इस देश में देखे 
थे। बौद्ध ग्रन्थों में भी इस बात का उल्लेख कहीं कहीं पाया जाता है। इसमें 
कोई सन्देह नहीं कि ग्राम-पंचायतों में गणतांत्रिक शासन-पद्धति का बीज अवश्य 
था और अब भी अनेक स्थानों में है, पर वह बीज जहाँ बोया गया, वहाँ 
अंकुरित नहीं हुआ। यह भाव गाँव की पंचायत को छोड़कर समाज तक बढ़ 
ही नहीं सका। 
धर्म-समाज के संन्यासियों में और बौद्ध भिक्षुओं के मठों में इस स्वायत्त 
शासन-पद्धति का विशेष रूप से विकास हुआ था। इसके अनेक प्रमाण मिलते 
हैं। नागा संन्यासियों में प्रत्येक मनुष्य के साम्प्रदायिक अधिकार को, पंचों': 
की प्रभुता और प्रतिष्ठा को और उस सम्प्रदाय में सहयोग-शक्ति के कामों 
को देखकर आज भी चकित होना पड़ता है। द 
बौद्ध विप्लव के साथ साथ पुरोहित-शक्ति का ह्वास और राज-शक्ति 
का विकास हुआ। बौद्ध काल के पुरोहित संसार-त्यागी होते थे, मठों में वास 
करते थे तथा प्रपंच और झगड़ों से दूर रहा करते थे। राजाओं को अभिशाप 
या बाहुबल से अपने वश में रखने का उत्साह या इच्छा इन पुरोहितों की नहीं 
थी। यदि थी भी तो वह पूरी नहीं हो सकती थी, क्योंकि आहुतिभोजी देव- 
ताओं की अवनति के साथ साथ उनकी प्रतिष्ठा घट रही थी। सैकड़ों ब्रह्मा 
और इन्द्र बुद्धत्व पाये हुए नर-देव के चरणों पर लोटते थे और इस बुद्धत्व में 
मनुष्य मात्र का ही अधिकार था। द 
इसलिए राजप्रभुत्वकूपी बलवान यज्ञारव की बाग अब पुरोहितों की 
सख्त मुट्ठी में नहीं रही, अब वह अदव अपने बल से स्वच्छन्द विचरण करने 
लगा। इस युग में शक्ति का केन्द्र सामगान और यज्ञ करनेवाले पुरोहितों में 
नहीं रहा, और न राजशक्ति छोटी छोटी रियासतों पर राज्य करनेवाले भारत 
के बिखरे हुए क्षत्रिय राजाओं में ही रही। वे चक्रवर्ती सम्राट, जिनका राज्य 
देश के एक छोर से दूसरे छोर तक विस्तृत था और जिनकी आज्ञा का विरोध 
करनेवाला कोई नहीं था, वे ही अब मानव शक्ति के केन्र बने। इस समय 
समाज के नेता वशिष्ठ, विश्वामित्र आदि नहीं रहे, वरन्‌ चन्द्रगुप्त, अशोक 
आदि हुए। बौद्ध काल के सार्वभौम राजाओं की तरह भारत का गौरव 
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बढ़ानेवाले दूसरे कोई राजा भारतं के सिंहासन पर नहीं बैठे। इस युग के अन्त 
में आधुनिक हिन्दू धर्म का और राजपूत आदि जातियों को जभ्युत्थान हुआ। 
इन लोगों के हाथ में भारत का राजदण्ड अपनी अखण्ड प्रतिष्ठा से गिरकर 
फिर टुकड़े टुकड़े हो गया। इस समय राज-शक्ति के सहायक रूप में पुरोहित- 
दक्ति का पुनः अभ्युत्थान हुआ | 

इस विप्लव के समय पुरोंहित-शक्ति और राज-शक्ति का वैदिक काल से 
चला आया और ज॑न-बौद्धों के विप्लव में बहुत बढ़े-चढ़े आकार में प्रकट वह 
पुराना वैर मिट गया। अब ये दोनों प्रबल शक्तियाँ एक दूसरे की सहायक 
हो गयीं। परल्तु अब ब्राह्मणों में न वह तेज ही रहा और न क्षत्रियों में वह 
प्रचण्ड बल ही। एक दूसरे की स्वार्थ-सिद्धि में सहायता देन, विपक्षियों का 
सर्वनाश करने तथा बौद्धों का नाम तक मिटाने में ही ये दो सम्मिलित शक्तियाँ 
अपने बल को गँवाती रहीं और तरह तरह से बँटकर प्रायः नष्ट सी हो गयीं। 
दूसरों का रक्त चूसना, धन हरण करना, वैर चुकाना आदि इन हछोगों का 
नित्य का काम था। ये प्राचीन राजाओं के राजसूय आदि यज्ञों की थोथी 
नक़ल किया करते, भाटों और चारणों आदि खुशामदियों के दल से घिरे रहते 
और मन्त्र-तन्त्र के घोर शब्द-जाल में फँसे थे। इसका फल यह हुआ कि ये 
लोग पश्चिम से आये हुए मुसलमान व्याधों के सहज शिकार बन गये। 

जिस पुरोहित-शक्ति की लड़ाई राज-शक्ति के साथ वेदिक काल से ही 
चली आ रही थी, जिस शक्ति की प्रतिस्पर्धा को भगवान्‌ श्री कृष्ण ने अपनी 
अमानवं प्रतिभा से अपने समय में मिटा सा ही दिया था, जो पुरोहित-शक्ति 
जन और बौद्ध विप्लव के समय भारत के कर्मक्षेत्र से प्रायः लप्त सी हो 
गयी थी अथवां जिसने उन प्रबल प्रतिस्पर्धी धर्मों की दासता स्वीकार कर 
किसी तरह अपने दिन काटे थे, जिस पुरोहित-शक्ति ने मिहिरकुलँ आदि 
के भारत विजय करने पर कुछ दिन तक अपना पहला अधिकार फिर प्राप्त 
करने के लिए पूरा प्रयत्न किया था और इसके लिए मध्य एशिया से आयी 
हुई निष्ठुर बबर सेनाओं के अधीन होकर उनकी घृणित रीति-नीतियों को 
अपने देश में प्रचलित किया था तथा साथ ही साथ जिस पुरोहित-शक्ति ने 
उन निरक्षर बबंरों को प्रसन्न रखने के लिए ठगने के सरल उपाय मन्त्र-तन्त्रा- 
दिक की शरण ली थी और इस कारण अपनी विद्या, बल और सदाचार को 
बिल्कुल खोकर आर्यावर्त को कुत्सित, गन्दे बर्बंराचार का एक बड़ा दलूदलु 


१. हुणजातीय राजा। 
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बनाया एवं कुसंस्कार और अनाचार के निश्चित फलस्वरूप जो निस्सार और 
अत्यन्त दर्बल हो गयी थी, वही पुरोहित-शक्ति पश्चिम से आयी हुई मुसछ- 
मान आक्रमणरूपी आँधी के स्पशे मात्र से चूर चर होकर भूमि पर गिर गयी। 
अब, फिर वह कभी उठेगी या नहीं, कौन जाने ? 

मुसलमानों के समय में इस शक्ति का फिर सिर उठाना असम्भव था। 
मुहम्मद साहब स्वयं इसके पूरे विरोधी थे। इसे समूल नष्ट करने के लिए 
वे नियम आदि भी बना गये हैं। मुसलमानों के राज्य में राजा स्वयं प्रधान 
पुरोहित रहा है। वही घमंगुर (ख़लीफ़ा) रहा है और सम्राट होने पर प्रायः 
सारे मुसलमान जगत्‌ के नेता होने की आशा रखता है। मुसरूमानों के लिए 
यहूदी या ईसाई अधिक घृणा के पात्र नहीं हैं; वे केवल अल्पविश्वासी ही हैं, 
पर हिन्दू लोग तो काफ़िर और मृति-पूजक होने से इस जीवन में बलिदान, और 
मृत्यु के बाद अनन्त नरक के भागी समझे जाते हैं। इन्हीं काफ़िरों के घर्म- 
गुरओं अर्थात्‌ पुरोहितों को किसी श्रकार जीवन घारण करने की आज्ञा मात्र 
मुसलमान राजा दया कर दे सकते थे और वह भी कभी कभी; नहीं तो जहाँ 
राजा की धर्मप्रियता की मात्रा ज़रा भी बढ़ी कि काफ़िरों की हत्यारूपी महा- 
यज्ञ का आयोजन हो जाता था। 

एक ओर राज-शक्ति अब विधर्मी और भिन्न आचारवाले प्रबल राजाओं 
में आयी और दूसरी ओर पुरोहित-शक्ति अब समाज-शासन के ऊँचे पद से 
एकदम गिर गयी। कुरान की दण्डनीति अब मनुस्मृति आदि धर्मशास्त्रों के 
स्थान पर आ डटी ! अरबी और फ़ारसी भाषाओं ने संस्कृत की जगह ली। 
संस्कृत भाषा अब विजित और घृणित हिन्दुओं के धामिक कृत्यों के ही 
काम की रही और इसीलिए पुरोहितों के हाथ में किसी तरह जीवन- 
यापन करने लूगी। पुरोहित-शक्ति अब विवाह आदि संस्कार कराकर ही 
सन्‍्तोष मानने लगी और यह भी मुसलमान राजाओं की क्रृपादृष्टि रहने 
तक ही । 

पुरोहित-शक्ति के दबाव के' कारण राज-शक्ति का विकास बैदिक काल 
में और उसके कुछ दिनों बाद तक न हो सका था। हम लोग देख चुके हैं कि 
बौद्ध विप्लव के बाद किस प्रकार पुरोहित-शक्ति के विनाश के साथ ही भारत 
की राज-शवित का पूर्ण विकास हुआ। बौद्ध साम्राज्य के पतन और मुसलमान 
साम्राज्य की स्थापना के बीच में राजपूतों ने राज-शक्ति को पुनः स्थापित करने 
की जो चेष्टा की थी, वह इसलिए असफल हुई कि पुरोहित-शक्ति ने इस समय 
फिर नया जीवन पाने का प्रयत्न किया था। 


के .... वर्तमान भारत 


मुसलमान राजा पुरोहित-शक्ति को दबाकर ही मौर्य, गुप्त, आन््र, क्षत्रप' 
आदि राजाओं की गौरव-श्री की छठा फिर से दिखा सके थे। 

इस प्रकार भारत की पुरोहित-शक्ति जिसका नियन्त्रण कुमारिल, शंकर, 
रामानुज आदि ने किया था, जिसकी रक्षा राजपूतों आदि के बाहुबल से हुई 
थी और जिसने बौद्धों और जेनों का संहार कर पुनर्जीवन प्राप्त करने की 
चेष्टा की थी, वही शक्ति मुसलमान काल में मानो सदा के लिए सो गयी। 
इस समय वैर-विरोध केवल राजा और राजा में ही रहा। इस काल के अन्त 
में जब हिन्दु-शक्ति वीर मराठों या सिक्‍खों के हाथ आयी और ये हिन्दू धर्म को 
किसी अंश में पुनः स्थापित कर सके, तब भी पुरोहित-शक्ति का उससे विशेष 
सम्बन्ध नहीं था। सिक्ख लोग तो जब किसी ब्राह्मण को अपने सम्प्रदाय में 
लेते हैं, तब उससे' स्पष्ट रूप से ब्राह्मण-चिह्न का परित्याग कराकर उसे अपने 
धर्म-चिह्न से भूषित करते हैं। 

इस प्रकार अनेक संघर्षों के बाद राज-शक्ति की अन्तिम जय-घोषणा 
विधर्मी राजाओं के नाम पर भारत-गगन में कई शताब्दियों तक गूजती रही, 
परन्तु इस युग के अन्त में एक नयी शक्ति धीरे धीरे इस देश में अपना प्रभाव 
फैलाने लगी। 

यह शक्ति भारतवासियों के लिए ऐसी तयी है, और इसका जन्म-कर्म 
इतना कम समझ में आता है और इसका प्रभाव इतना प्रबल है कि भारत 
के एक कोने से दूसरे कोने तक इसके राज्य करते रहने प्र भी थोड़े से ही 
भारतवासी समझते हैं कि यह शक्ति क्‍या है। 

- यह बात भारत पर इंग्लेण्ड के अधिकार की है। 

इस देश का विशाल धन और हरी-भरी खेती विदेशियों के मन में बहुत 
पुराने समय से अधिकार की लालसा उत्पन्न करती आ रही है। भारतवासी 
विजातियों द्वारा बारम्बार पददलित हुए हैं। तो फिर हम लोग भारत पर 
इंग्लेण्ड के अधिकार को एक अपूर्व घटना क्‍यों मानते हैं ? 

धर्म, मंत्र और शास्त्र के बल से बलवान, शापरूप्री अस्त्र से सज्जित 
तथा सांसारिक स्पृह्मशून्य तपस्वियों के अ्रू-भंग के सामने प्रतापी राजाओं का 
काँपना भारतवासी सनातन काल से देखते आये हैं। फिर सेना और स्ास्त्रों 
से सजे हुए वीर राजाओं के अकुण्ठित बीयँ और एकाधिकार के सामने प्रजा 
का--सिंह के सामने बकरियों की भाँति--सिर झुकाये खड़ा रहना भी उन्होंने 


१. आर्यावर्त और गूजरात के फ़ारस से आये हुए सम्राट । 
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अवश्य देखा था। पर घनवान होकर भी जो वैश्य, राजाओं की कौन कहे, 
राजकुट्म्बियों तक के सामने सदा भयभीत हो हाथ जोड़े खड़े रहते थे, उन्हींमें 
से कुछ छोगों का साथ मिलकर व्यापार करने की इच्छा से नदियाँ और 
समुद्र पार कर यहाँ आना और अपनी बुद्धि और धन-बल से धीरे धीरे चिर 
प्रतिष्ठित हिन्दू-मुसलमान राजाओं को अपने हाथ की कठपुतलियाँ बना लेना, 
यही नहीं, धन के बल से अपने देश के राज-कुटुम्बियों तक से अपना दासत्व 
स्वीकार कराकर उनकी शूरता और विद्या-अल को धन उपाजं॑न करने का 
अपना साधन बना लेना, और जिस देश के महाकवि की दिव्य लेखनी द्वारा 
चित्रित गवित लॉर्ड एक साधारण व्यक्ति से कहता है कि दूर हो नीच ! 
तू एक सरदार के पवित्र शरीर को छूने का साहस करता है | --उसी' देश के . 
उन्हीं प्रतापी सरदारों के वंशजों का थोड़े ही समय' में ईस्ट इण्डिया कम्पनी 

नाम के वणिक-दल के आज्ञाकारी दास बनकर भारत में आने को परम गौरव 
समझना भारतवासियों ने कभी नहीं देखा था। 

सत्त्व, रज आदि तीन गुणों के तारतम्य से ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि चार 
वर्ण उत्पन्न होते हैं और ये चारों वर्ण अनादि काल से सभी सभ्य समाज में 
विद्यमान हैं। काल-प्रभाव से और देश-भेद से किसी वर्ण की शक्ति या संख्या 
दूसरों की अपेक्षा बढ़ या घट सकती है, परन्तु संसार के इतिहास का अनुशीलन 
करने से प्रतीत होता है कि प्राकृतिक नियमों के वश ब्राह्मण आदि चारों वर्ण 
क्रम से पृथ्वी का भोग करेंगे। 

चीनी, सुमेरी, बेबिलोनी, मिस्र, केल्डियानिवासी, आये, ईरानी, यहूदी 
और अरबी आदि जातियों में समाज की बागडोर प्रथम युग में ब्राह्मण या 
पुरोहित के हाथ में थी। दूसरे युग में क्षत्रियों का अर्थात्‌ राजकुल या एका- 
धिकारी राजाओं का अम्युत्थान हुआ। 

वेश्यों के या वाणिज्य से घनवान होनेवाले सम्प्रदाय के हाथों में समाज 
का शासन-सूत्र पहले-पहल इंग्लेण्ड-प्रमुख पाश्चात्य' देशों में आया है। 

यद्यपि प्राचीन ट्रॉय और कार्थेज और उनकी अपेक्षा अर्वाचीन वेनिस 
और अन्य छोटे छोटे व्यापार करनेवाले देश बड़े ही प्रतापशाली हुए थे, तो भी 
वेश्यों का यथार्थ अम्युत्यान इन देशों में नहीं हुआ था। 

पुराने समय में राजघराने के लोग ही नौकरों और अन्य साधारण लोगों 
द्वारा व्यापार कराते थे और उसका लाभ स्वयं प्राप्त करते थे। इन इवने- 
गिने मनुष्यों को छोड़कर दूसरे किसीको देश-शासन आदि के कामों में मूँह 
खोलते का अधिकार नहीं था। मिस्र आदि प्राचीन देझों में ब्राह्मण-शक्ति 


२०९ वतेमान भारत 


थोड़े ही समय तक प्रधान शक्ति रही। उसके बाद वह राज-शक्ति के अधीन 
और उसकी सहकारी बनकर रहने लगी। चीन में कन्फ्यूशस'- की प्रतिभा 
द्वारा गठी हुई राज-शक्ति ढाई हज़ार वर्षों से भी अधिक काल से पुरोहित- 
शक्ति को अपनी इच्छानुसार चलाती आ रही है। गत दो सौं वर्षों से तिब्बत 
के सर्वग्रासी छामा लोग राजगुरु होकर भी सब प्रकार से चीनी सम्राट के अधीन 
होकर दिन काट रहे हैं। 

भारत में राज-शक्ति की जय और उद्नति दूसरे पुराने सम्य देशों से बहुत 
दिनों बाद हुई। इसीलिए मिल्नी, बेबिलोनी और चीनी साम्राज्यों के बहुत 
दिनों बाद भारत-साम्राज्य स्थापित हुआ। एक यहूदी जाति में राज-शक्ति 
अनेक प्रयत्न करने पर भी पुरोहित-शक्ति पर अपना अधिकार बिल्कुल न जमा 
सकी। वैश्यों ने भी उस देश में कभी प्राधान्य नहीं पाया। प्रजा ने पुरोहितों 
के वन्धनों से छूटने की चेष्टा की थी। परन्तु भीतर ईसाई आदि धर्म-सम्प्र- 
दायों के संघर्ष से और बाहर बलवान रोम-साज्ाज्य के दबाव से वहु मृतप्राय 
हो गयी। 

जिस प्रकार पुराने युग में राज-शक्ति के सामने ब्राह्मण-शक्ति को बहुत 
प्रयत्त करने पर भी हार माननी पड़ी, उसी प्रकार वर्तमान युग में हुआ। 
इस नयी वेश्य-शक्ति के प्रबल आघात से कितने ही राजमुकुट धूल में जा मिले 
और कितने ही राजदण्ड सदा के लिए टूट गये। जो कोई सिंहासन सम्य देशों 
में किसी तरह बच गया, वह इसलिए कि इससे इन्हीं नमक, तेल, चीनी या 
सुरा बेचनेवालों को अपने कमाये प्रचुर धन से अमीर और सरदार बनकर 
अपना गौरव दिखाने का मौक़ा मिला। 

वह नयी महाशक्ति जिसका राजपथ पहाड़ों जेसी ऊँची तरंगोंवाला 
समुद्र है, जिसके प्रभाव से बिजली बात की बात में एक मेरु से दूसरे मेरु तक 
खबर ले जाती है, जिसके प्रबन्ध से एक देश का माल दूसरे देश में अनायास 
पहुँच जाता है और जिसके आदेश से सम्राट तक थरथर काँपते हैं, संसार- 
समुद्र के उसी सर्वजयी वैश्य-शक्ति के अभ्युत्यथानरूपी महातरंग की चोटीवाले 
सफ़ेद झागों में इंग्लैण्ड का सिंहासन विराजमान है। 

इसलिए भारत पर इंग्लैण्ड की विजय--जैसा हम लोग बचपन में सुना 
करते थे, ईसा मसीह या बाइबिल की विजय नहीं है, और न पठान-मुग्रल 
आदि बादशाहों की विजय की भाँति ही है। ईसा मसीह, बाइबिल, राजप्रासाद, 





१. चीन देश के एक प्राचीन धर्म और नोति-संस्कारक। 
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अनेक प्रकार से सजी-सजायी बडी बड़ी सेनाओं का सगवे कूच तथा सिंहासन का 
विशेष आडम्बर आदि---इन सबके पीछे असली इंग्लैण्ड विद्यमान है। उस इंग्लैण्ड 
की ध्वजाएँ पुतलीघरों की चिमनियाँ हैं, उसकी सेना व्यापारी जहाज़ हैं, उसका 
लड़ाई का मैदान संसार का बाजार है और उसकी रानी स्वयं स्वर्णांगी लक्ष्मी है। 

इसीलिए ऊपर कहा है कि भारत पर इंग्लेण्ड का अधिकार एक बड़ी ही 
अपूर्व घटना है। इस नयी महाशक्त्ति के संघर्ष ते भारत में कौन कौन नये विप्लव 
और उसके फलस्वरूप क्या क्‍या नये परिवर्तन होंगे, इसका भारत के पूर्वकालिक 
इतिहास से अनुमान करना भी कठिन है। 

. यह पहले कहा जा चुका है कि ब्राह्मण, क्षत्रिय्र, वैद्य और शूद्र--ये चारों ही 
वर्ण यथाक्रम पृथ्वी का भोग करते हैं। प्रत्येक वर्ण के प्रभुत्व-काल में कुछ हितकर 
और कुछ अहितकर काम हो जाया करते हैं। द 

पुरोहित-शक्ति बुद्धिबल पर ही खड़ी है, न कि बाहुबल पर। इसलिए 
पुरोहितों के प्राघान्य के साथ साथ विद्या का प्रचार होता है। इन्द्रियों की जहाँ 
गति नहीं, उस आध्यात्मिक जगत्‌ की बात जानने और वहाँ की सहायता पाने के 
लिए मनृष्य सदा व्याकुल रहते हैं। साधारण लोगों का वहाँ प्रवेश नहीं । संयमी, 
इन्द्रियों के पार देखनेवाले और सत्त्वगुणी पुरुष ही उस राज्य में जाते हैं, वहाँ 
का समाचार छाते हैं और दूसरों को मार्ग दिखाते हैं। ये ही लोग पुरोहित हैं 
और मनृष्य-समाज के प्रथम गुरु, नेता और परिचालक हैं। द 

देवज्ञ पुरोहित देवता के समान पूजे जाते हैं। एड़ी-चोटी का पसीना एक कर 
उन्हें जीविका नहीं प्राप्त करनी पड़ती। सब भोगों में अग्र भाग देवताओं 
को प्राप्य है, और देवताओं के मुख पुरोहित हैं। समाज उन्हें जाने-अनजाने प्रचुर 
अवकाश देता है, और इससे वे लोग चिन्ताशील हुआ करते हैं। इसी कारण 


पहले-पहल विद्या की उन्नति पुरोहितों के प्राधान्य-काल में होती है। दुर्घर्ष 


क्षत्रिय्सिह और भयकम्पित प्रजा-अजा-यूथ के बीच में पुरोहित दंडायमान रहते हैं। 
सिंह की सब कुछ नाश करने की इच्छा पुरोहितों के हाथ के अध्यात्म-बल रूपी 
कशाघात से रोकी जाती है। धन-जन के मद से मत्त राजाओं की यथेच्छाचार रूपी 
आग की रूपट सब किसीको जला सकती है, परन्तु घन-जनविहीन, तपोबल मात्र 
का भरोसा रखनेवाले पुरोहितों के वर्चन॑ रूपी पानी से वह आग बुझ जाती है। 
इनके प्रभुत्व-काल में सभ्यता का प्रथम आविर्भाव, पशुत्व के ऊपर देवत्व की प्रथम 
विजय, जड़ के ऊपर चैतन्य का प्रथम अधिकार और प्रकृति के खिलौने, मिद्दी 
के लोंदे जैसे मनुष्य-शरीर में छिपे हुए ईश्वरत्व का प्रथम विकास होता है। जड़ 
और चेतन्य॑ को पहले-पहल अलग करनेवाले, इहलोक और परलोक को 
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मिलानेवाले, देव और मनुष्य के दूत, एवं राजा और प्रजा के बीच के पुल यही 
पुरोहित हैं। कितने ही कल्याणों के अंकुर इन्हींके तपोबल, इन्हींके विद्या-प्रेम, इन्हींके 
त्याग और इन्हींके प्राण-सिंचन से पनपते हैं। इसीलिए सब देशों में पहली पूजा 
इन्हींने पायी है और इसीलिए इनकी स्मृति भी हम छोग़ों के लिए पवित्र है। 

पर साथ ही दोष भी हैं। प्राण-स्फूति के साथ ही साथ मृत्युबीज भी बोया 
जाता है। अन्धकार और प्रकाश साथ ही साथ चलते हैं। बहुत से ऐसे प्रबल 
दोष हैं, जो उचित समय पर यदि दूर न किये जाये, तो समाज के विनाश के कारण 
हो जाते हैं। स्थूल पदार्थों द्वारा शक्ति का विकास सब कोई देखते हैं। अस्त्र- 
दस्त्र का छेदता, अग्नि आदि का जलाना या दूसरी क्रिया--ये सब बातें स्थल 
प्रकृति के प्रबछ संघर्ष में आकर सब कोई देखते और समझते हैं। इनमें किसीको 
सन्देह नहीं होता है, मन में दुविधा तक नहीं रहती है। परन्तु जहाँ शक्ति का 
आधार या विकास-स्थान केवछ मानसिक है, जहाँ बल किसी शब्द में या उसके 
विशेष उच्चारण या जप में है अथवा किसी दूसरे मानसिक प्रयोग में है, वहाँ 
प्रकाश अन्धकार के साथ मिला रहता है। वहाँ विश्वास का घटना और बढ़ना 
स्वाभाविक है। प्रत्यक्ष में भी कभी कभी वहाँ सन्‍्देह हो जाता है। जहाँ रोग, 
शोक और भय ' को दूर करने या वर साधने के लिए साधारण प्रत्यक्ष स्थल उपायों 
को छोड़कर केवल स्तम्भन, उच्चाटन, वशीकरण या मारण आदि का आश्रय 
लिया जाता है, वहाँ स्थूछ और सूक्ष्म के बीच के इस कुहरे से ढके रहस्यमय जगत्‌ 
में वास करनेवालों के मन में भी मानो आप से आप धृंघ छा जाती है। ऐसे मन 
के सामने सरल रेखा प्रायः पड़ती ही नहीं। यदि पड़ती भी है, तो मन उसे टेढ़ी 
कर लेता है। इसका फल यह होता है कि कपटता, हृदय की घोर संकीर्णता, अनु- 
दारता और सबसे अधिक हानिकारक प्रचण्ड ईर्ष्या से पंदा हुई असहिष्णुता उनमें 
आ जाती है।' पुरोहित के मन में यह विचार स्वाभाविक उठता है कि जिस बल 
से देवता मेरे वश्ञ में हैं, रोग आदि के ऊपर मेरा अधिकार है, भूत-प्रेतादि के ऊपर 
मेरी विजय है, और जिसके बदले मुझे संसार की सुख-स्वच्छन्दता और ऐद्वर्य प्राप्त 
हैं, उसे मैं दूसरों को क्‍यों दूँ? फिर यह बल बिल्कुल मानसिक है। इसे छिपाने 
में सुविधा कितनी है! इस घटना-चक्र में पड़कर मनुष्य का स्वभाव जेसा हो 
सकता है, वैसा ही हो जाता है; सदा आत्म-गोपन का अभ्यास करते करते स्वार्थपरता 


न्‍संलनयरनमनसतककपतकनक 


१. इन तांत्रिक प्रयोगों से किसी व्यक्ति को शक्तियों को विजड़ित किया 
जाता था, उसके मन को किसी वस्तु या व्यक्ति से हटा दिया जाता था, उसको 
अपने वह्य में किया जाता था अथवा उसकी मृत्यु को हो बुलाया जाता था। 
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और कपटता आ जाती है और फिर, उनके विषेले फल। कुछ समय 
बाद इस आत्म-गोपन की प्रतिक्रिया भी उन पर आ पड़ती है। बिना अभ्यास और 
वितरण के प्रायः सभी विद्याएँ नष्ट हो जाती हैं और जो बच भी जाती हैं, वे 
अलौकिक दैवी उपाय से प्राप्त समझी जाने के' कारण उनके सुधारने का प्रयत्न 
भी व्यर्थ समझा जाता है, नयी विद्या सीखना तो अलूुग रहा। उसके बाद वह 
विद्याहीन, पुरुषार्थशीन और अपने पूर्वजों का नाम मात्र रखनेवाला पुरोहित-कुछ 
अपने पैतृक अधिकार, पैतृक सम्मान और पेतृक आधिपत्य को बनाये रखने के लिए 
जिस-तिस उपाय से यत्न करता है। इसीलिए उसका अन्य जातियों के साथ 
बड़ा विरोध होता है। 

प्राकृतिक नियमानुसार, जराजीण्ण की स्थान-पूर्ति करने के लिए नव जाग्रत 
शक्ति की स्वाभाविक प्रचेष्टा के फलस्वरूप यह संग्राम आ उपस्थित होता है। 
इस संग्राम का फल ऊपर बताया जा चुका है। 

उन्नति के समय में पुरोहितों का जो संयम, तय और त्याग सत्य की खोज में 
पूरा पुरा गा था, वही अवनति के पूर्व काल में केवल भोग्य के संग्रह करने एवं 
अधिकार के फैलाने में व्यय होने लगा। जिस शक्ति का आधार होने के कारण 
उनकी पूजा होती थी, वही शक्ति अब स्वर्ग से नरक को जा गिरी। अपने उद्देश्य 
की भूलकर पुरोहित-शक्ति रेशम के कीड़ों की तरह अपने ही जाल में आप फेस 
गयी। जो बेड़ी दूसरों के पैरों के लिए अनेक पीढ़ियों से बड़े यत्न से गढ़ी जा रही 
थी, वही अब उन पुरोहितों की ही गति को सैकड़ों फेरों से रोकने लूगी। बाह्य 
शुद्धि के लिए छोटे छोटे आचारों का जो जार समाज को बुरी तरह फेसा रखने 
के लिए चारों ओर फेलाया गया था, उसीकी रस्सियों में सिर से पैर तक फेसकर 
पुरोहित-शक्ति हताश सी हो गयी है। उससे निकलने का कोई उपाय भी नहीं 
दिखता है। इस जाल को काटने से पुरोहितों की पुरोहिताई बचती नहीं। जो 
पुरोहित इस कठोर बन्धन में अपनी स्वाभाविक उन्नति की इच्छा को बहुत दबी 
हुई देखते हैं, और इसलिए इस जाल को काटकर अन्य जातियों की वृत्ति का अव- 
लम्बन कर धन उपाजेन करते हैं, उनकी पुरोहिताई के अधिकार को समाज 
तुरन्त छीन लेता है। आधी यूरोपीय पोशाक और रहन-सहन, तथा सँवारे हुए 
बाल रखनेवाले ब्राह्मणों के ब्राह्मणत्व में समाज को विश्वास नहीं है। फिर भारत 
में यह नवायत पाइचात्य राज्य-शिक्षा और धनार्जन की विभिन्न प्रणालियाँ जहाँ 
जहाँ फल रही हैं, वहीं अपने वंशगत पुरोहित-व्यवसाय को छोड़कर हज़ारों ब्राह्मण 
युवक अन्य जातियों की वृत्ति का अवलम्बन कर घनवान हो रहे हैं; साथ ही उन 
पुरोहित पूर्वजों के आचार-व्यवहार एकदम रसातल को जा रहे हैं। 
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गुजरात में ब्राह्मणों के प्रत्येक अवान्तर सम्प्रदाय में दो भाग हैं। एक पुरोहित 
व्यवसायियों का और दूसरा अन्य वृत्तिवालों का। पुरोहित-व्यवसायी सम्प्रदाय . 
ही उस प्रान्त में ब्राह्मण कहलाता है। दूसरा सम्प्रदाय यद्यपि एक ही ब्राह्मण-कुल 
से उत्पन्न हुआ है, तो भी पुरोहित ब्राह्मण उससे वैवाहिक सम्बन्ध नहीं रखते। 
जैसे नागर ब्राह्मण' कहने से वे ही ब्राह्मण समझे जाते हैं, जो भिक्षावत्ति से पुरोहित 
हैं, और केवल नागर' कहने से वे, जो राज॑-कर्मचारी या वेश्यवत्ति के हैं। परन्तु 
अब यह दिखायी दे रहा है कि उस प्रान्त में भी यह भेद बहुत कुछ ढीला पड़ गया 
है। नागर ब्राह्मणों के लड़के भी अब अंग्रेजी पढ़ पढ़कर राज-कर्मचारी हो रहे 
हैं, या व्यापार आदि कर रहे हैं। संस्कृत चतुष्पाठियों के अध्यापक भी सब कष्ट 
सहकर अपने लड़कों को विश्वविद्यालयों में भेज रहे हैं और उनसे कायस्थों और 
वेश्यों की वृत्ति का अवलम्बंन करा रहे हैं। यदि स्नोत इसी प्रकार बहता रहा, तो 
वर्तमान पुरोहित जाति कितने दिनों तक इस देश में और ठहर सकेगी, यह सोचने 
का विषय है। जो लोग किसी विशेष व्यक्ति या सम्प्रदाय पर ब्राह्मण जाति को 
अधिकारच्युत करने का दोष मढ़ते हैं, उन्हें भी जानना चाहिए कि ब्राह्मण जाति 
अटल प्राकृतिक नियमों के अनुसार ही अपना समाधि-मन्दिर आप ही बना रही 
है। यही कल्याणकर है, क्योंकि प्रत्येक ऊंची जाति का अपने ही हाथों से अपनी 
चिता बनाना प्रधान कतंब्य है। 

शक्ति-संचय जितना आवश्यक है, शक्ति-प्रसार भी उतना ही या उससे 
भी अधिक आवश्यक है। हृत्पिण्ड में रक्त का एकत्र होना तो आवश्यक है ही, पर 
उसका यदि सारे शरीर में संच'लन न हुआ तो मृत्यु निश्चित है। समाज के कल्याण 
के लिए कुल तथा जातिविशेष में विद्या और शक्ति का एकत्र होना कुछ समय के 
लिए परम आवश्यक है, परन्तु वह शक्ति सर्वत्र फेलने के लिए ही एकत्र हुई है। 
यदि ऐसा न हुआ, तो समाज-शरीर अवश्य तुरन्त ही नष्ट हो जायगा। 

दूसरी ओर, राजा में पशुराज के सब गुण-दोष विद्यमान हैं। क्षुघा-तृप्ति के 
के लिए सिह के विकराल नख आदि घास-पात खानेवाले पशुओं के कलेजों को फाड़ने 
में तनिक भी देर नहीं करते; फिर कवि कहता हैं कि भूखा और बूढ़ा होने पर भी 
सिंह अपने चरणों पर गिरे हुए सियार को कभी नहीं खाता। राजा की भोगेच्छा 
में बाघा डालने से ही प्रजा का सत्यानाश होता है। यदि वह विनीत हो, राजा की 
आज्ञाएँ शिरोधायें करे, तो वह सकुशल है। केवल यही नहीं, समस्त समाज के 
एक ही अभिप्राय और प्रयत्न होने का अथवा सावंजनिक अधिकारों की रक्षा के 
लिए व्यक्तिगत स्वार्थत्याग का भाव किसी देश में, प्राचीन समय में तो क्या, 
आज भी पूरी तरह उपलब्ध नहीं हुआ है। इसीलिए समाज ने राजा रूपी शक्ति- 
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केन्द्र की सृष्टि की। समाज की शक्ति उसी केद्ध में एकत्र होती और वहीं से चारों 
ओर सारे समाज में फैलती है। जिस प्रकार ब्राह्मणों के प्राधान्य काल में ज्ञानेच्छा 
का पहला उन्मेष और बचपन में उसका यत्वपूर्वक पालन हुआ, उसी प्रकार क्षत्रियों 
के प्रभुत्व-काल में भोगेच्छा की पुष्टि और उसकी सहायता करनेवाछी शिल्प- 
कलाओं की सृष्टि तथा उन्नति हुई। 

महिमान्वित राजा क्या पर्णकुटियों में अपना ऊँचा सिर छिपाये रख सकता 
है, अथवा साधारण लोगों को मिलनेवाले भोज्यादि से क्या उसकी तृप्ति हो सकती है ? 

नरलोक में जिसकी महिमा की तुलना नहीं है और जिसमें देवत्व भी आरोपित 

है, उसके भोग की वस्तुओं की ओर ताकना भी साधारण लोगों के लिए महापाप 
है, उनके पाने की इच्छा की तो बात ही क्या ? सज-शरीर साधारण शरीर जैसा 
नहीं है, उसे अशौच आदि दोष नहीं लगते, अनेक देशों में तो यह विश्वास है कि 
उस शरीर की मृत्यु भी नहीं होती। इसलिए असूर्यम्पस्यरूपा' राजमहिलाएँ 
भी परदों में रहा करती हैं, जिससे जनसाधारण की आँखें उन्त पर न पड़ें। 

इस कारण पर्णकुटियों के स्थान पर अट्टालिकाएँ बनीं और गँवारू कोलाहरू 
की जगह कला-कौशलवाले मधुर संगीत का पृथ्वी पर आगमन हुआ। सुहावनी 
वाटिकाएँ, चित्त हरनेवाले चित्र, सुन्दर मृतियाँ, महीने रेशमी कपड़े, ये सब धीरे 
धीरे प्राकृतिक जंगलों का स्थान लेने लगे। लाखों बुद्धिजीवी मनुष्य खेती के 
कठिन कामों को छोड़कर थोड़े शारीरिक श्रम से बननेवाली और सूक्ष्म बुद्धि का 
चमत्कार दिखानेवाली सेकड़ों ककाओं की ओर झुके। ग्राम का गौरव जाता रहा। 
नगर का आविर्भाव हुआ। 

फिर भारत में अनेक राजा विषय-भोग से ऊबकर अन्त में अरण्य में चले 
जाया करते थे और वहाँ रहकर अध्यात्म विषय की गम्भीर आलोचना किया करते 
थे। इतने भोगों के बाद वेराग्य अवश्य आयेगा। उस वैराग्य और गम्भीर 
दार्शनिक चिन्ता से अध्यात्म तत्त्व में एकान्त अनुराग और मस्‍्त्र-बहुल क्रिया- 
काण्ड से अत्यन्त घृणा उत्पन्न होती थी, जिसक। परिचय उपनिषद्‌, गीता एवं जैन 
और बौद्ध धर्मग्रन्य अच्छी तरह देते हैं। यहाँ पर भी पुरोहित-शक्ति और राज- 
शक्ति में भारी कलह उपस्थित हुआ। कर्मकाण्ड के लछोप होने से पुरोहितों का 
वृत्ति-नाश होता है, इसीलिए प्राचीन रीति-नीतियों की प्राणपण से रक्षा करना सब 
युगों और देशों के पुरोहितों के लिए स्वाभाविक है। पर जनक जैसे बाहुबल और 
आध्यात्मिक-बलरू-सम्पन्न राजा उसके विरोध के लिए खड़े थे। उस बड़े संघर्ष 
की बात पहले कही जा चुकी है। | 
जिस प्रकार पुरोहित लोग सारी विद्याओं को अपने में ही एकत्र करना चाहते 
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हैं, उसी प्रकार राजा लोग भी समस्त पार्थिव शक्तियों को अपने में ही केन्द्रित करने 
का यत्न करते हैं। इन दोनों ही से लाभ है। दोनों यथासमय समाज के कल्याण 
के लिए आवश्यक हैं; पर वह केवल समाज के बचपन में। जवानी के शरीर में 
समाज को बलपूर्वक लड़कपन के कपड़े पहचाने से वह या तो अपने तेज-बल से उसे 
फाड़कर आगे बढ़ता है, अथवा उसमें यदि असमर्थ हुआ तो, फिर धीरे धीरे असभ्य 
अवस्था को प्राप्त हो जाता है। 

राजा अपनी प्रजा का माता-पिता है। प्रजा उसकी सन्‍्तान है। प्रजा को 
पूरी तरह राजाश्रित रहना चाहिए और राजा को भी पक्षातीत भाव से प्रजा का 
अपनी सन्‍्तान की तरह पालन करना चाहिए। परन्तु जो नीति घर घर के लिए 
उपयुक्त है, वही सारे समाज पर भी लागू है। समाज घरों की समष्टि मात्र है। 
जब पुत्र सोलह वर्ष का हो जाय, तब यदि पिता को उसके साथ मित्र की भाँति 
बर्ताव करना चाहिए, तो फिर समाजरूपी बच्चा क्या सोलह वर्ष की अवस्था 
कभी प्राप्त ही नहीं करता ?' इतिहास इस बात का साक्षी है कि प्रत्येक समाज 
किसी समय उस जवानी को अवश्य प्राप्त करता है, और सभी समाजों में शक्ति- 
मान शासकों और जनता में कलह उपस्थित होता है। इसी युद्ध के परिणाम पर 
समाज का जीवन, उसका विकास और उसकी सम्यता निर्भर है। 

यह विप्लव भारत में भी बार बार हुआ करता है पर घर्म के नाम से, क्योंकि 
यह देश धर्मप्राण है; धर्म ही इसकी भाषा और सब उद्योगों का चिह्न है। चार्वाक, 
जैन और बौद्ध, शंकर, रामानुज और चैतन्य के पन्‍्थ, तथा कबीर, नानक, ब्राह्म 
समाज, आर्य समाज आदि सभी सम्प्रदायों में घ्मं की फेनमय, वज् की भाँति गरजने- 
वाली तरंगें सामने हैं, और सामाजिक अभावों की पूर्ति उनके पीछे है। यदि कुछ 
अर्थहीन शब्दों के उच्चारण से ही सारी कामनाएं सिद्ध होती हैं, तो फिर अपनी 
इष्ट-सिद्धि के लिए कौन कष्टसाध्य पुरुषकार का सहारा लेगा ? और यदि 
यह रोग सारे समाज-शरीर में प्रवेश कर जाय, तो समाज बिल्कुल उद्यमहीन होकर 
विनष्ट हो जायगा। इसीलिए प्रत्यक्षदादी चार्वाकों की चुभनेवाली चुटकियाँ 
शुरू हुईं। पशुमेघ, नरमेघ, अश्वमेघ आदि विस्तृत कर्मकाष्ड के दम घोंटनेवाले 
भार से समाज का उद्धार सदाचारी और ज्ञानाश्रयी जैनों के अतिरिक्त और कौन 


१. चाणक्य के राजनीति सम्बन्धी ग्रन्थ में कहा गया है-> बच्चे का, पाँच 
वर्ष की अवस्था तक लालन और फिर दस वर्ष तक उसका ताड़न किया जाना 
चाहिए, और जब लड़का सोलह वर्ष का हो, तो उससे मित्र के समान व्यवहार 
किया जाना चाहिए। द 
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कर सकता था ? उसी तरह, बलवान अधिकारी जातियों के दारुण अत्याचार से 
निम्न श्रेणियों के मनुष्यों को बौद्ध विप्लव के अतिरिक्त और कौन बचा सकता 
था? कुछ समय के बाद जब बौद्ध धर्म का महान्‌ सदाचार घोर अंनाचार में 
परिणत हुआ और साम्यवाद की अधिकता से उस सम्प्रदाय में आयें हुए विविध 
बर्बर जातियों के पैशाचिक नृत्य से समाज काँपने लगा, तब पूर्व भाव को यथासम्भव 
चुन: स्थापित करने के लिए शंकर और रामानुज ने प्रयत्न किया। फिर कबीर, 
नानक, चैतन्य, ब्राह्म समाज और आये समाज का यदि जन्म न होता, तो आज 
भारत में हिन्दुओं की अपेक्षा मुसलमान और ईसाइयों की संख्या निःसन्देह बहु 

* अधिक होती। 

अनेक धातुओं द्वारा बने हुए इस शरीर तथा अनन्त भाव-तरंगवाले मन को 
बलिष्ठ बनाने केलिए पौष्टिक खाद्य पदार्थ के समान और दूसरी अच्छी चीज़ कौन 
सी है? पर जो खाद्य शरीर-रक्षा और मन की बल-वुद्धि के लिए इतना आवश्यक 
है, उसका शेषांश यदि उचित समय पर शरीर से बाहर न निकाल दिया जाय, 
तो वही सब अनर्थों का कारण हो जाता है। द द 

समष्टि (समाज) के जीवन में व्यष्टिं (व्यक्ति) का जीवन है; समष्टि 
के सुख में व्यष्टि का सुख है; समष्टि के बिना व्यष्टि का अस्तित्व ही असम्भव है, 
यही अनन्त सत्य जगत्‌ का मूल आधार है। अनन्त समष्टि के साथ सहानुभूति 
रखते हुए उसके सुख में सुख और उसके दुःख में दुःख म(नकर धीरे घीरे आगे बढ़ना 
ही व्यष्टि का एकमात्र कतेव्य है। और कतंव्य ही क्यों ? इस नियम का उल्लंघन 
करने से उसकी मृत्यु होती है और उसका पालन करने से वह अमर होता है। 
प्रकृति की आँखों में धूल डालने का सामर्थ्य किसे है ”? समाज की आँखों पर बहुत 
दिनों तक पट्टी नहीं बाँधी जा सकती। समाज के ऊपरी हिस्से में कितना ही कूड़ा- 
करकट क्‍यों न इकट्ठा हो गया हो, परन्तु उस ढेर के नीचे प्रेमरूप निःस्वार्थ सामा- 
जिक जीवन का प्राण-स्पन्दन होता ही रहता है। संब कुछ सहनेवाली पृथ्वी की 
भाँति समाज भी बहुत सहता है। परन्तु एक न एक दिन वह जागता ही है, और 
तब उस जाग्रति के वेग से युगों की एकत्र मलिनता तथा स्वार्थपरता दूर जा गिरती है। 

अज्ञानी, पाशविक प्रकृति के हम मनुष्य हज़ारों बार ठगे जाकर भी इस महान्‌ 
सत्य में विश्वास नहीं रखते। हज़ारों बार ठगे जाकर भी हम लोग फिर ठगने की 
चेष्टा करते हैं। पागलों की तरह हम लोग सोचते हैं कि प्रक्रति को हम धोखा दे 
सकते हैं। हम लोग अत्यन्त अल्पदर्शी हैं--समझते हैं कि स्वार्थ-साधन ही जीवन 
का चरम उद्देश्य है। 
विद्या, बुद्धि, घन, जन, बल, वीये जो कुछ प्रकृति हम लोगों के पास एकत्र 
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करती है, वह फिर बाँटने के लिए है; हमें यह बात स्मरण नहीं रहती; सौंपे हुए 
घन में आत्म-बुद्धि हो जाती है, बस इसी प्रकार विनाश का सूत्रपात होता है। 

राजा जो प्रजा-समष्टि का शक्ति-केन्द्र है, वह बहुत जल्दी भूल जाता है कि 
शक्ति उसंमें इसलिए संचित हुई है कि वह फिर लोगों में हजार गुनी बँट जाय । 
राजा वेण' की तरह वह सब देवत्व अपने में ही आरोपित कर दूसरों को हीन 
मनुष्य समझने रूगता है। उसकी इच्छा का, चाहे वह भली हो या बुरी, विरोध 
करना ही महापाप है। इसलिए पालन की जगह पीड़न और रक्षण की जगह भक्षण 
आप ही आ जाता है। यदि समाज बलहीन रहा तो वह सब कुछ चुपचाप सह लेता 
है, और राजा-प्रजा दोनों ही हीन से हीनतर अवस्था को प्राप्त होकर ज्ीघत्र ही 
किसी दूसरी बलवान जाति के शिकार बन जाते हैं। पर यदि समाज-शरीर 
बलवान रहा, तो शीघ्र ही अत्यन्त प्रबल प्रतिक्रिया उपस्थित होती है--जिसकी 
चोट से छत्र, दण्ड, चँवर आदि बड़ी दूर जा गिरते हैं, और सिंहासन अजायबधर 
में रखी हुई पुरानी अनूठी वस्तुओं के सद॒श हो जाता है। 

जिस शक्ति की भौंहें टेढ़ी होने पर महाराजा भी थरथर काँपते हैं, जिसके 
हाथ के सोने की थैली की आशा से राजा से रंक तक बगुलों की तरह पाँति बाँचे 
सिर झुकाये पीछे पीछे चलते हैं, उसी वेश्य-शक्ति का विकास पूर्वोक्त प्रतिक्रिया 
का फल है। 

ब्राह्मण ने कहा, सब बलों का बल विद्या है, और वह विद्या मेरे अधीन 
है, इसलिए समाज मेरे शासन में रहेगा।' कुछ दिन ऐसा ही रहा। फिर क्षत्रिय 
ने कहा, यदि मेरा अस्त्र-बल न रहे, तो तुम अपने विद्या-बल सहित न जाने कहाँ 
चले जाओगे। मैं ही श्रेष्ठ हूँ। म्यान में तलवार झनझना उठी, और समाज 
ने उसके सामने सिर झुका दिया। विद्योपासक ब्राह्मण सबसे पहले राजोपासक 


लि 


१. राजा बेण की कथा भागवत में आयी है। यह अपने को ब्रह्मा, विष्णु, 
महेश आदि देवताओं से भी श्रेष्ठ बतलाता था। उसने यह आज्ञा दे रखी थी 
कि पूजा मेरो हो हो। एक समय ऋषि लोग इसे कुछ सदुपदेश देने आये, 
जिससे उसका अहंकार दूर हो; पर इस मदान्ध राजा ने उनका तिरस्कार किया 
और उन्हें भी अपनी पूजा करने की आज्ञा दी। इस पर उन ऋषियों को बंड़ा 
क्रोध आया और उसी क्रोधानल में पड़कर राजा पंचत्व को प्राप्त हुआ। महाराज 
पृथु, जो भगवान्‌ विष्णु के अवतार माने जाते हैं, इसो वेण राजा के बाहु-मन्‍्थन 
से उत्पन्न हुए थे। 
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चराचरम्‌ कहते हो, वही सर्वशक्तिमान मुद्रानडप है, और वह मेरे ही हाथों में 
है। देखो, इसकी बदौलत मैं भी सर्वशक्तिमान हूँ। ब्राह्मण, तुम्हारा तप- 
जप, विद्या-बुद्धि मैं इसके प्रभाव से अभी मोल ले लेता हूँ। और महाराज, 
तुम्हारा अस्त्र, शस्त्र, तेज, वीर्य इसकी कृपा से मेरी काम-सिद्धि के लिए बरता 
जायगा। ये जो बड़े बड़े पुतलीघर और कारखाने तुम देखते हो, वे मेरे मधु के 
छत्ते हैं। वह देखो, असंख्य शूद्ररूपी मक्खियाँ उसमें रात-दिन मधु एकत्र करती 
हैं। परन्तु वह मधु कौन पियेगा २ __मैं। ठीक समय पर उसकी एक एंक बूँद 
मैं निचोड़ लूगा। 

जिस प्रकार ब्राह्मणों और क्षत्रियों के उदय-काल में विद्या और सम्यता 
का संचय हुआ था, उसी प्रकार वेश्यों के प्रभुव-काल में घन का संचय' हुआ। 
जिस रुपये की झनक चारों वर्णों का मत हरण कर सकती है, वही रुपया वैश्यों 
का बल है। वैश्य को सदा इस बात का डर लगा रहता है कि कहीं उस घन को 
ब्राह्मण ठग न ले और क्षत्रिय जबरदस्ती छीन न ले। इसी कारण अपनी रक्षा के 
लिए वैश्य लोग सदा एकमत रहते हैं। सूद रूपी कोड़ा हाथ में लिए वेश्य 
सबके हृदय में घड़कन उत्पन्न करता है। अपने रुपये के बल से राज-शक्ति को 
दबाये रखने के लिए वहु सदा व्यस्त है। वह इस बात से सदा सचेत रहता है कि 
राज-शक्ति उसे धन-धान्य संचय करने में बाधा न डाले। परल्तु उसकी यह इच्छा 
बिल्कुल नहीं होती कि यह राज-शकित क्षत्रियकुल से शूद्रकुल में चली जाय। 

बणिक किस देश में नहीं जाता ? स्वयं अज्ञ होकर भी बह व्यापार के 
अनुरोध से एक देश की विद्या, बुद्धि और कला-कौशल दूसरे देश में ले जाता 
है। जो विद्या, सभ्यता और कला-कौशलरूपी रक्‍त ब्राह्मणों और क्षत्रियों के 
अधिकार में समाज के हृत्पिण्ड में जमा हुआ था, वही अब बैध्यों के बाजारों की 
ओर जानेवाले राजपथ खूपी नसों द्वार[ सव्वत्र फैल रहा है। वेश्यों का यह उत्थान 
यदि न होता, तो आज एक देश का भोज्य पदार्थ, सम्यता, विलास और विद्या 
दूसरे देशों में कौन ले जाता? 

फिर जिनके शारीरिक परिश्रम पर ही ब्राह्मणों का आधिपत्य, क्षत्रियों का 
ऐश्वर्य और वैश्यों का धन-धात्य निर्भर है, वे कहाँ हैं? समाज का मुख्य अंग 
होकर भी जो लोग सदा सब देशों में अधघस्यप्रभवों हि सः कहकर पुकारे जाते 
हैं, उनका क्या हाल है ? जिनके विद्यालाभ जैसे महान्‌ अपराध के लिए भारत 
में 'जि्वाच्छेद, शरीर-भेद, आदि अनेक दण्ड प्रचलित थे, वे ही भारत के चलमान 
इमशान' (चलते-फिरते मुरदे) और दूसरे देशों के भआरवाही पशु शुद्र किस 
दा में हैं ? ० 
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इस देश का हाल क्या कहा जाय ? शूद्रों की बात तो अलूग रही, "रत 

का ब्राह्मणत्व अभी गोरे अध्यापकों में है, और उसका क्षत्रियत्व चक्रवर्ती अंग्रेजों . 
में। उसका वेश्यत्व भी अंग्रेजों की नस'नस में है। भारतवासियों के लिए तो 
केवल भारवाही पशुत्व अर्थात्‌ शूद्र॒त्व ही रह गया। घोर अन्धकार ने अभी 
सबको समान भाव से ढँक लिया है। अभी चेष्टा में दृढ़ता नहीं है, उद्योग में 
साहस नहीं है, मन में बल नहीं है, अपमान से घृणा नहीं है, दासत्व से अरुचि 
नहीं है, हृदय में प्रीति नहीं है और प्राण में आशा नहीं है। और है क्या, केवल 
प्रबल ईर्ष्या, स्वजाति-ेष, दुबलों का जैसे-तैसे करके नाश करने और कुत्तों की 
तरह बलवानों के चरण चाटने की विज्ञेष इच्छा । इस समय' तृप्ति, धत और 
ऐश्वर्य दिखाने में है, भक्ति स्वार्थ-साधन में है, ज्ञान अनित्य वस्तुओं के संग्रह में 
है, योग पैशाचिक आचार में है, कर्म दूसरों के दासत्व में है, सभ्यता विदेशियों 
की नक़ल करने में है, वक्‍तृत्व कदु भाषण में है और भाषा की उन्नति घनिकों 
की बेढंगी खुशामद में या जघन्य अइलीलता के प्रचार में है। जब सारे देश में 
शूद्रत्व भरा हुआ है, तो छूद्टों के विषय में अलग से क्‍या कहा जाय। अन्य देशों के 
शूद्र-कुल की नींद कुछ टूटी सी है, पर उनमें विद्या' नहीं है। उस्तके बदले है उनका 
साधारण जाति-गुण--स्वजाति-द्वेष । उनकी संख्या यदि अधिक ही है, तो क्या ? 
जिसे एकता के बल से दस मनुष्य लाख मनुष्यों की शक्ति संग्रह करते हैं, वह 
एकता अभी शूढ्रों से कोसों दूर है। इसलिए सारी शूद जाति प्राकृतिक नियमों के 
अनुसार पराघीन है। द 
क्‍ परन्तु फिर भी आशा है। काल के प्रभाव से ब्राह्मण आदि वर्ण भी शाद्रों 

का नीच स्थान प्राप्त कर रहे हैं, और शूद्र जाति ऊँचा स्थान पा रही है। शाद्रों | 
से भरे, रोम के दास यूरोप ने क्षेत्रियों का बल प्राप्त किया है। महा बलवान 
चीन हम लोगों के सामने ही बड़ी शीघ्रता से शूद्॒त्व प्राप्त कर रहा है, 

और नगण्य जापान हवा की तरह शूद्वत्व को झाड़ता हुआ ऊँची जातियों का 
अधिकार ले रहा है। यहाँ पर आजकल के यनान और इटली के क्षत्रिय-पद 

पर उत्थान का और तुके, स्पेन, आदि के पतन का कारण भी सोचने का 

विषय है। क्‍ ' द 
तो भी एक ऐसा समय आयेगा, जब छुद्वत्व सहित शुद्टों का प्राधान्य होगा, 
. अर्थात्‌ आजकल जिस प्रकार शूद्र जाति वेश्यत्व अथवा क्षत्रियत्व छाभ कर अपना. 
बल दिखा रही है, उस प्रकार नहीं, वरन्‌ अपने शूद्रोचित धर्म-कर्म सहित वह. 
समाज' में आधिपत्य प्राप्त करेगी। पाह्चात्य जगत्‌ में इसकी छालिमा भी- 
आकाश में दीखने लगी है, और इसका फलाफलरू विचार कर सब लोग घबराये -- 

९-५... ! क्‍ 
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हुए हैं। सोशलिज़्म', अनाकिज़्म,, नाइहिलिज़्मं आदि सम्प्रदाय इस विप्लव की 
आगे चलनेवाली ध्वजायें हैं। युगों से पिसकर शूद्र मात्र या तो कुत्तों की तरह 
बड़ों के चरण चाटनेवाले या हिख़॒ पशुओं की तरह निर्देय हो गये हैं। फिर 
सदा से उनकी अभिलाषाएँ निष्फल होती आ रही हैं। इसलिए दुढड़ता और 
अध्यवसाय उनमें बिल्कुल नहीं हैं। 

पाइचात्य जगत्‌ में विद्या का प्रचार होने पर भी वहाँ शुद्रों के उत्थान में 
एक बड़ी अड़चन रह गयी है। इसका कारण यह है कि वहाँ लोग गुणगत जाति 
मानते हैं। ऐसी ही गुणानुसार वर्ण-व्यवस्था इस देश में भी प्राचीन काल में 
प्रचलित थी, जिसके कारण शूद्र जाति की उन्नति कभी हो ही नहीं सकती थी । 
एक तो शूद्रों को विद्या प्राप्त करने तथा धन संग्रह करने का सुभीता बहुत कम 
था। दूसरे, यदि एक-दो असाधारण मनुष्य शूद्रकुल में कभी उत्पन्न भी होते, 
तो उच्च वर्ण तुरन्त उन्हें उपाधियाँ देकर अपनी मण्डली में खींच लेता था। 
उनकी विद्या का प्रभाव और खन का हिस्सा दूसरी जातियों के काम आता था। 








१. सोशलिज्म ( 5०2८ांथ5४ ) इसकी उत्पत्ति १८३५ ई० में यूरोप 
में हुई थी। इसका प्रचार अब यहाँ के सब देशों में हो रहा है। अर्थशास्त्र के 
ऊपर ही इस मत की प्रधान भित्ति स्थापित है। इस मत के कई भंद हैं। इसके 
माननेवालों का मुख्य उद्देश्य यह है कि देश के मुलधन और भूमि का स्वामी समाज 
हो, न कि व्यक्तिविशोष। श्रमजीबी भले ही पूंजीपति न बलें, किन्तु उनका वेतन 
बढ़े और उनके जीवन-ल्तर का मान उन्नत हो--यह सोशलिद्स का एक प्रधान 
उह्देश्य है। 

२. अनाकिज्म (30०7० 7537 )-“इस सम्प्रदाय के प्रथम प्रव्तेक बकुनिन 
कहे जा सकते हैं, जिवका जन्म १८१४ ई० में हुआ था। बाह्य कतृत्व या शासन 
के विरुद्ध आचरण करना इंस सत का निचोड़ है। इस मत के माननेवाले कहते 
हैं कि यदि मनुष्य अपनी प्रकृति के नियमों के अनुसार चले तो राजशासन या क़ानून 
की आवश्यकता नहीं है। इस मत के अनुसार गणतान्त्रिक समूहों का ऐच्छिक सम्सि- 
लगन ही समाज का आदरहों है और तत्काल इस अवस्था के सर्जन के लिए यथाशवित 
चेष्टा करना प्रत्येक मनुष्य का कतंबव्य है। 

- ३. नाइहिलिज्म (पाक )->-यह सत अनाकिझ्मस के ही समान है। 
कुछ साधारण अन्तर दोनों में हे। इसका जन्म रूस देश में १८६२ ई० में हुआ 
था। वहीं इसका अधिक प्रचार है। इस सत के अनुसार तीन चीज़ें सिथ्या हैं-- 
श्शवर, शासन और विवाह । द । 
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उनके सजातीय उनकी विद्या, बुद्धि और धन से कुछ भी लाभ नहीं उठा सकते थे । 
इतना ही नहीं, वरन्‌ कुलीनों के निकम्मे मनुष्य कूृड़ा-ककंट की तरह निकाल कर 
दुद्व-कुल में मिला दिये जाते थे। क्‍ 

वेश्यापुत्र वशिष्ठः और नारद, दासीपुत्र सत्यकाम जाबाल, धीवर व्यास, 
अज्ञातपिता कृप', द्रोण' और कर्ण” आदि सबने अपनी विद्या या वीरता के प्रभाव 
से ब्राह्मणत्व या क्षत्रियत्व पाया था। परन्तु इससे वेश्या, दासी, धीवर या सारथि- 
कुल का क्या लाभ हुआ, यह सोचने का विषय है। फिर ब्राह्मण, क्षत्रिय या 
वश्य-कुल से निकाले हुए मनुष्य सदा शुद्व-कुल में जा मिलते थे। 

आजकल के भारत में शुद्र-कुल में उत्पन्न बड़े से बड़ा या करोड़पति को भी 
अपना समाज छोड़ने का अधिकार नहीं है। इसका फल यह होता है कि उसकी 
विद्या-बुद्धि और घन का प्रभाव उसी जाति में रह जाता है तथा उसी समाज का 
कल्याण करने में प्रयुक्त होता है। इस प्रकार इस जन्मगत जाति की व्यवस्था 
से प्रत्येक जाति अपनी सीमा के बाहर जाने में असमर्थ होकर अपनी ही मण्डली 
के लोगों की धीरे धीरे उन्नति कर रही है। जब तक भारत में बिना जाति की 
परवाह किये दण्ड-पुरस्कार देनेवाला राजशासन रहेगा, तब तक नीच जातियों 
की इसी प्रकार उन्नति होती रहेगी। 

समाज का नेतृत्व चाहे विद्या-बल से प्राप्त हुआ हो, चाहे बाहु-बल से अथवा 
धन-बल से, पर उस शक्ति का आधार प्रजा ही है। शासक-समाज जितना ही 
इस शक्ति के आधार से अलग रहेगा, उतना ही वह दुर्बल होगा। परन्तु माया 
की ऐसी विचित्र लीला है कि जिनसे परोक्ष या प्रत्यक्ष रीति से, छल-बल-कौशल 
के प्रयोग से अथवा प्रतिग्रह द्वारा शक्ति प्राप्त की जाती है, उनकी ही गणना 
शासकों के निकट शी घत्र समाप्त हो जाती है। जब पुरोहित-शक्ति ने अपनी शक्ति 


१. वशिष्ठ के पिता ब्रह्मा और माता अज्ञात थीं। ु 
“-महाभारत, आदिपवे, अध्याय १७४ एवं ऋग्वेद ॥७॥३३।११-१३॥ 
२. नारद की माता एक दासी ओर पिता अज्ञात था। 
““+अीमद्भागवत ॥ १४६॥। 
३. सत्यकाम जाबाल की माता एक दासी और पिता अज्ञात था। 
-“छान्दोग्योपनिषद्‌ ॥४॥४।। 
४. व्यास के पिता ब्रह्मषि पराशर और माता एक धीवर की कवन्याथी। 
““महाभारत, आदिपव, अध्याय १०५ 
५. ६. ७. ० महाभारत, आदिपवे, अ० १०५, १३० 
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के आधार प्रजावर्ग से अपने को सम्पूर्ण अलग किया, तब प्रजा का सहायता पाने 
वालो उस समय की राजै-शक्ति ने उसे पराजित किया। फिर जब राज-शक्ति ने 
अपने को सम्पूर्ण स्वाधीन समझकर अपने और अपनी प्रजा के बीच में एक गहरी 
खाई खोद डाली, तव साधारण प्रजा का कुछ अधिक सहायता पानेवाले वेश्य-कुल 
ने राजाओं को या तो नष्ट कर डाला या अपने हाथ की कठपुत लियाँ बनाया। इस 
समय वैश्य-कुल अपनी स्वार्थ-सिद्धि कर चुका है इसीलिए प्रजा की सहायता को 
अनावश्यक समझ वह अपने को प्रजावर्ग से अछूग करना चाहता है। यहाँ इस 
शक्ति की भी मृत्य का बीज बोया जा रहा है। 
साधारण प्रजा सारी ईैक्ति का आधार होने पर भी उ सने आपस में इतना 
_ ज्षेद कर रखा है कि वह अपने सब अधिकारों से वंचित हैं, और जब तक ऐसा 
भाव रहेगा तब तक उसकी यही दशा रहेगी। साधारण कष्ट, घृणा या प्रीति 
आपस में सहानुभूति का कारण होती हैं। जिस नियम से हिसख्त पश दलबद्ध 
हो शिकार करते फिरते हैं, उत्ती नियम से मनुष्य भा मिलकर रहते तथा जाति 
या राष्ट्र का संगठन करते हैं। पं आ 
. एकान्त स्वजाति-श्रेम और परजाति-विद्देष राष्ट्र की उन्नति का एक प्रधान 
कारण है। इसी स्वजाति-प्रेम और परजाति-विद्वेष ने प्रतिद्वन्द्रिता की सृष्टि 
कर ईरान-हेषी यनात को, कार्थेज-देघी रोम को, कार्फ़िर-हेघी अरब जाति को 
मर-द्वेषी स्पेन को, स्पेन-द्ेषी फ्रांस को, फ्रांस-देषी इंग्लैण्य और जर्मनी को तथा 
इंग्लैण्ड-देषी अमेरिका को उन्नति के शिखर पर चढ़ाया है। 
स्वार्थ ही स्वार्थ-त्याग का पहला शिक्षक है। व्यष्टि के स्वार्थों की रक्षा के 
.. लिए ही समष्टि के कल्यांण की ओर लोगों का ध्यान जाता है। स्वजाति के 
.._ स्वार्थ में अपना स्वार्थ हैं, और स्वजाति के हित में अपना हिंत। बहुत से काम 
.. कुछ लोगों की सहायता बिना किसी प्रकार नहीं चल सकते, आत्मरक्षा तक 


शी नहीं हो सकती। स्वार्थ-रक्षा के लिए यह सहकारिता संब देशों और जातियों 

























. मं पायी जाती है। पर इस स्वार्थ की सीमा में हेर-फेर है। सन्तान उत्पन्न 
'  ऋरने और किसी प्रकार पेट-भरने का अवसर पाने से ही भारतवासियों की 
.. पुरी स्वार्थ-सिद्धि हो जाती है। हाँ, उच्च वर्णा के छए इतना और है कि उनके 

_ बर्मांचरण में कोई बाधा न पड़े। वर्तमान भारत में इससे बड़ी और महत्त्वार्काक्षा 
_.. नहीं है। यही भारत-जीवन का उच्चतम सोपान हैं। 
.. भारत की. वर्तमान शासन-प्रणाली में कई दोष हैं, पर साथ ही कई बड़े 
गुण भी हैं। सबसे बड़ा गुण तो यह है कि सारे भारत पर एक ऐसे शासन-यन्त्रे 
का प्रभाव है, जैसा इस देश में पाटलिपुत्र साम्राज्य के पतन के बाद कभी नहीं 
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हुआ। वेश्याधिकार की जिस चेष्टा से एक देश का माल दूसरे देश में छाया 
जाता हैं, उसी चेष्टा के फलस्वरूप विदेशी भाव भी भारत की अस्थि-मज्जा में 
बलपूर्वक प्रवेश पा रहे हैं। इन भावों में कुछ तो बहुत ही लाभदायक हैं, कुछ 
हानिकारक हैं, और कुछ इस बात के परिचायक हैं कि विदेशी लोग इस देश 
का यथाथ कल्याण करने में अज्ञ हैं। 

परन्तु इत गुण-दोषों के भीतर से भविष्य के अशेष मंगल का यह चिह्न भी 
दीखता है कि इस विजातीय और प्राचीन स्वजातीय भाव के संघर्ष से बहुत 
दिनों की सोयी हुई जाति धीरे धोरे जग रही है। उससे भूलें हों, तो भी कोई 
हानि नहीं। सभी कामों में भूल-अम-प्रमाद ही हमारा उत्तम शिक्षक है। सत्य 
का पथ उसीको मिलता है, जिससे भूलें होती हैं। वक्ष से भूल नहीं होती, पत्थर 
को भ्रम नहीं होता, पशुओं में भी नियम-विरुद्ध आचरण कम ही देखने में आते 
हैं, परन्तु यथार्थ ब्राह्मणों की उत्पत्ति भ्रम-प्रमाद से भरे मनुष्य-कुल में ही होती 
है। हम लोगों के लिए यदि दूसरे लोग ही बचपन से मृत्य तक के सब कर्म और 
उठने के समय से सोने तक की सारी चिन्ताएँ निश्चित कर दें, और राज-शक्ति 
का दबाव डालकर उन नियमों के कठोर बन्धन से हमें जकड़ दें, तो हम लोगों 
के लिए चिन्ता करने का और विषय रहा ही क्‍या ? मननशील होने के कारण 
ही तो हम लोग मनुष्य हैं, मनीषी हैं और म्‌नि हैं। चित्ताशीलता का लोप 
होते ही तमोगुण का प्रादुर्भाव होता है और जड़त्व आ जाता है। इस समय भी 
प्रत्येक घर्म-नेता और समाज-नेता समाज के लिए नियम बनाने में ही व्यस्त है ! 
देश में क्या नियमों की कमी है? नियमों से पिसकर समाज जो अधोगति 
प्राप्त कर रहा है, उसे कौन समझता है? 

सम्पूर्ण स्वाधीन स्वेच्छाचारी राजा के अधीन विजित जाति विज्येष घ॒णा 
का पात्र नहीं होती है। शक्तिशाली सम्राट की सब प्रजाएँ समान अधिकार 
रखती हैं--अर्थात्‌ किसी भी प्रजा को राज-शक्ति के नियमन करने का अधिकार 
तनिक भी नहीं है! ऐसी दशा में ऊँची जातियों को विशेष अधिकार कम ही 
रहते हैं। परन्तु जहाँ प्रजा-नियमित राजा या प्रजातन्त्र विजित जाति पर राज्य 
करता है, वहाँ विजयी और विजितों के बीच बड़ा अन्तर हो जाता है, और जो 
शक्ति विजितों के हित-साधन में, प्री तरह लगायी जाने पर थोड़े ही समय में 
उनका परम कल्याण कर सकती है, उसी शक्ति का बहुत सा हिस्सा विजित 
जाति को वश में रखने की चेष्टा में व्यय किया जाता है और इस प्रकार वह 
व्यर्थ नष्ट हो जाता है। इसी कारण रोम के प्रजातन्त्र-शासन की अपेक्षा सम्नादों 
के शासन-काल में विजातीय प्रजा को अधिक सुख था। इसी कारण ईसाई. 
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- धर्मप्रचारक पॉल ने विजित यहूदी वंश में जन्म लेकर भी रोम के सम्राट सीज़र 
.. के पास अपने अपराध पर विचार कराने की आज्ञा पायी थी। द 
यदि कोई अंग्रेज हम लोगों को काला” या निटिव' अर्थात्‌ असभ्य कहकर 
घृणा करे, तो इससे क्या ? हम छोगों में तो उससे कहीं अधिक जातिगत घुणा- 
बुद्धि है। यदि ब्राह्मणों को किसी मूर्ख क्षत्रिय राजा की सहायता मिल जाय, 
तो यह कौन कह सकता है कि फिर वे शूद्रों का जिह्वाच्छेद, शरीर-भेद' आदि 
करने की .चेष्टा न करेंगे! पूर्वीय आर्यावतें में सब जातियाँ जो सामाजिक 
उन्नति के लिए आपस में कुछ सद्भाव रखती दीख पड़ती हैं, और महाराष्ट्र 
देश में ब्राह्मण जो मराठा” जाति की स्तुति करने लगे हैं, उसे छोटी जातियों के 
लोग अभी तक निःस्वार्थ भाव का फल नहीं समझते हैं। 
परन्तु अंग्रेजों के मन में यह धारणा होने लगी है कि भारत-साम्राज्य' यदि 
उनके हाथों से निकल जाय तो अंग्रेज जाति का विनाश हो जायगा। इसलिए 
भारत में इंग्लैण्ठ का अधिकार किसी न किसी प्रकार जमाये रखना ही होगा। 
और इसका प्रधान उपाय अंग्रेज़ जाति का गौरव” भारतवासियों के हृदय में 
सदा जाग्रत रखना समझा गया है। इस बुद्धि की प्रबलता और उसके अनुसार 
चेष्टा की अधिकाधिक वृद्धि देखकर हर्ष और खेद दोनों होते हैं। भारत में रहने 
वाले अंग्रेज शायद यह भूलते हैं कि जिस वीये, अध्यवसाय और एकान्‍्त स्वजाति- 
प्रेम के बल से उन्होंने इस राज्य को लिया है, और सदा सचेत तथा विज्ञान 
का सहारा पानेवाली जिस वाणिज्य-बुद्धि से उन्होंने भारत जैसे सब प्रकार के 
धन उत्पन्न करनेवाले देश को भी अंग्रेज़ी माल का बाजार बना रखा है, उन 
सब गुणों का जब तक उनके जातीय जीवन से लोप न होगा, तब तक उनका 
सिहासन अचल रहेगा। जब तक ऐसे गुण अंग्रेज़ों में विद्यमान रहेंगे, तब तक 
भारत जैसे सेकड़ों राज्य चले भी जाये तो क्या, फिर सेकड़ों राज्य प्राप्त हो 
जायँंगे। परन्तु इन गुणों के प्रवाह का वेग यदि घट जाय, तो व्यर्थ गौरव' 
की चिल्लाहट से क्या साम्राज्य पर शासन हो सकेगा ? इसलिए इन गुणों की 
प्रबलता रहने पर भी अर्थहीन गौरव-रक्षा' के लिए इतनी शक्ति नष्ट करना 
व्यर्थ है। वह शक्ति यदि प्रजा के हित के कामों में लगायी जाय, तो वह राजा 
और प्रजा दोनों का ही कल्याण करेगी। 

: ऊपर कहा जा चुका है कि परदेशियों के संघर्ष से भारत धीरे धीरे जग रहा 
है। इस थोड़ी सी जाग्रति के फलस्वरूप स्वृतन्त्र विचार का थोड़ा बहत उदय भी 
होने लगा है। एक ओर आधुनिक पादचात्य विज्ञान है, जिसका शक्ति-संग्रह 
सबकी आँखों के सामने उसे प्रमाणित कर रहा है, और जिसकी चमक सेकड़ों 
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सूर्यों की ज्योति की तरह आँखों में चकाचौंध पैदा कर देती है। दूसरी ओर 
हमारे पूर्वजों का अपूर्व वीर्य, अमानवी प्रतिभा और देव-दुर्लभ अध्यात्म-तत्त्व- 
की वे कथाएँ हैं, जिन्हें अनेक स्वदेशी और विदेशी विद्वानों ने प्रकट किया है 
जो युग-युगान्तर की सहानुभूति के कारण समस्त समाज-शरीर में जल्दी दौड़ 
जाती हैं और बल तथा आशा प्रदान करती हैं। एक ओर जड़-विज्ञान प्रचुर 
धन-सम्पत्ति, प्रभूत बल-संचय और उत्कट इन्द्रिय-सुख विदेशी साहित्य में कोला- 
हल मचा रहे हैं, दूसरी ओर इस कोलाहलू को फाड़ता हुआ, क्षीण परन्तु ममंभेदी 
स्वर से युक्त पूर्वीय देवताओं का आतेनाद सुनायी पड़ता है। एक समय हमारे 
सामने ये दृश्य आते हैं--सुन्दर, बढ़िया तथा ठीक ढंग से सजाया हुआ भोजन, 
उम्दा पेय, बहुमूल्य पोशाक, ऊँचे ऊँचे, बड़े बड़े महू तथा नये नये ढंग की 
गाड़ियाँ-सवारियाँ आदि, नये नये अदब-क्रायदे तथा नये नये फ़ैशन, जिनके 
अनुसार सज-धजकर हमारे सामने आजकल की विदुषी नारी काफ़ी निर्लेज्जता- 
पूर्ण स्वतन्त्रता से घूमती फिरती हैं। ये सब सामग्रियाँ न जाने कितनी नयी नयी 
इच्छाएँ तथा वासनाएँ उत्पन्न करती हैं। परन्तु फिर यह दृश्य बदलकर इसके 
स्‍थान में एक दूसरा गम्भीर दृश्य आ जाता है, और वह है सीता, सावित्री, 
ब्रत-उपवास, तपोवन, जठाजूट, वल्कल तथा गैरिक वस्त्र, कौपीन, समाधि एवं 
आत्मोपलब्धि की सतत चेष्टा। एक ओर पाइचात्य समाज की स्वार्थपर स्वाधी- 
नता है, और दूसरी ओर आर्यों का कठोर आत्म-बलिदान। इस विषम संघर्ष 
से समाज डगमगा उंठेगा, तो इसमें आश्चर्य ही क्‍या है? पाइ्चात्य जगत का 
उद्देश्य व्यक्तिगत स्वाधीनता है, भाषा अर्थंकरी विद्या है और उपाय राजनीति 
है। भारत का उद्देश्य मुक्ति है, भाषा वेद है और उपाय' त्याग है। वर्तमान 
भारत मानो एक बार सोचता है कि भविष्य के संदिग्ध पारमाथिक हित के मोह 
में पड़कर मैं इस लोक का व्यर्थ नाश कर रहा हूँ; फिर मन्त्र-मुग्ध की तरह 
सुनता है-- द 


इति संसारे स्फुटतरदोषः। 
कथमिह मानव तव सन्‍्तोषः॥ 


--संसार में ये सब दोष भरे पड़े हैं। ऐ मनुष्यो, यहाँ तुम्हें सन्‍्तोष कैसे हो 
सकता है” हे 

एक ओर नया भारत कहता है कि हमको पति-पत्नी चुनने में पूरी स्वतन्त्रता 
चाहिए, क्योंकि जिस विवाह पर हमारे भविष्य जीवन का सारा सुख-दुःख 
निर्भर है, उसका हम अपनी इच्छा से चुनाव करंगे। दूसरी ओर प्राचीन भारत 
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की आज्ञा होती है कि विवाह इन्द्रिय-सुख के लिए नहीं, वरन्‌ सन्तानोत्पत्ति के 
लिए है। इस देश की यही धारणा है। सनन्‍्तान उत्पन्न करके समाज के भावी 
 हानि-लाभ के तुम कारण हो, इसलिए जिस प्रणाली से विवाह करने में समाज 


का सबसे अधिक कल्याण होना सम्भव है, वही प्रणाली समाज में प्रचलित है। द 


तुम समाज के सुख के लिए अपने सुख-भोग की इच्छा त्यागो। 

एक ओर नया भारत कहता है कि पाइ्चात्य भाव, भाषा, खान-पान और 
वेश-भूषा का अवरूम्बन करने से ही हम लोग पाइचात्य जातियों की भाँति 
शक्तिमान हो सकेंगे। दूसरी ओर प्राचीन भारत कहता है कि मूर्ख! नक़रूू 
करने से भी कहीं दूसरों का भाव अपना हुआ है? बिना उपार्जन किये कोई 
वस्तु अपनी नहीं होती। क्या सिंह की खाल पहनकर गधा कहीं सिंह हुआ है? 

एक ओर नवीन भारत कहता है कि पाश्चात्य जातियाँ जो कुछ कर रही हैं, 
वही अच्छा है। अच्छा नहीं है तो वे ऐसे बलवान कैसे हुए ? दूसरी ओर प्राचीन 
भारत कहता है कि बिजली की चमक तो खूब होती है, पर क्षणिक होती है। 
बालक ! तुम्हारी आँखें चौंधिया रही हैं, सावधान ! 

तो क्‍या हमें पाइचात्य जगत्‌ से कुछ भी सीखने को नही है ? क्‍या हमें चेष्टा 


या प्रयत्न करने की ज़रूरत ही नहीं है? क्‍या हम सब प्रकार पूरे हैं? क्या 


हमारा समाज पूर्णतया निरिछिद्र है? नहीं, सीखने को बहुत कुछ है। प्रयत्न तो 
हमें जीवन भर करना चाहिए। प्रयत्न ही मनुष्य जीवन का उद्देश्य है। श्री 
रामकृष्ण देव कहा करते थे, जब तक जिऊँं, तब तक सीखू।' जिस व्यक्ति या 
समाज को कुछ सीखना नहीं है, वह मृत्यु के मूंह में जा चुका। सीखने को तो है. 
परन्तु भय भी है। द 


एक कम बद्धिवाला लड़का श्री रामकृष्ण देव के सामने सदा शास्त्रों की. 


निन्‍्दा क्रिया करता था। उसने एक बार गीता की बड़ी प्रशंसा की । इस पर श्री 
रामक्ृष्ण देव ने कहा, किसी अंग्रेज विद्वान्‌ ने गीता की प्रशंसा की होंगी। 
इसीलिए यह भी उसकी प्रशंसा कर रहा है।” 

ऐ भारत! यही विकट भय का कारण है। हम लोगों में पाश्चात्य 
जातियों की नक़रू करने की इच्छा ऐसी प्रबल होती जाती है कि भले-बुरे का 
निरचय अब विचार-बुद्धि, शास्त्र या हिताहित ज्ञान से नहीं किया जात।। गोरे 


लोग जिस भाव और आचार की प्रशंसा करें, वही अच्छा है और वे जिसकी निन्‍्दा - 


कर, वही बुरा ! अफ़सोस ! इससे बढ़कर मूर्खता का परिचय और क्या होगा ? 
पाश्चात्य स्त्रियाँ स्वाधीन भाव से फिरती हैं, इसलिए वही चाल अच्छी है; 
वे अपने लिए वर आप चुन लेती हैं, इसलिए वही उन्नति का उच्चतम सोपान है; 


<ईसपमपालतानमत्रदपासपकनरलउन उप भर किन सना न संकावककन न्‍क+ न कफ रन भान लक नन लिए टटए 
विद 


२२७ . बतंसमान भारत 


पादचात्य पुरुष हम लोगों की वेश-भूषा, खान-पान को घृणा की दृष्टि से देखते हैं 
इसलिए हमारी ये चीज़ें बहुत बुरी हैं; पाइचात्य लोग मूर्ति-पूजा को खराब कहते 
हैं, तो वह भी बड़ी ही खराब होगी, क्यों न हो ? 

पाइचात्य लोग एक ही देवता की पूजा को कल्याणप्रद बताते हैं, इसलिए 
अपने देव-देवियों को गंगा में फेंक दो। पाइ्चात्य लोग जाति-भेद को घणित 
समझते हैं, इसलिए सब वर्णों को मिलाकर एक कर दो। पाइचात्य लोग बाल्य 
विवाह को सब अनर्थों का कारण कहते हैं, इसलिए वह भी अवश्य ही बहुत 
खराब होगा। ह 

यहाँ पर हम इस ज्ञात का विचार नहीं करते कि ये प्रथाएँ चलनी चाहिए 
अथवा रुकनी चाहिए। परन्तु यदि पाइ्चात्य' लोगों की घ॒णा-दृष्टि के कारण ही 
हमारे रीति-रिवाज़ बुरे साबित होते हों, तो उसका प्रतिवाद अवश्य होना चाहिए। 

वर्तमान लेखक को पाइचात्य समाज का कुछ प्रत्यक्ष ज्ञान है। इसीसे उसका 

विश्वास है कि पाइ्चात्य समाज और भारत-समाज की मूल गति और उद्देश्य में 
इतना अन्तर है कि पाइचात्यों के अनुकरण पर गठित समाज इस देश में किसी 
काम का न होगा। जो लोग पाद्चात्य समाज में नहीं रहे हैं, और वहाँ की स्त्रियों 
की पवित्रता की रक्षा के लिए स्त्रियों और पुरुषों के आपस में मिलने के जो 
नियम और बाधाएँ प्रचलित हैं, उन्हें बिना जाने जो अपनी स्त्रियों को पुरुषों से 
बिना रोक-टोक के मिलने देते हैं, उन लोगों से हमारी रत्ती भर भी सहानुभूति 
नहीं है। ह ५ 5 

पावचात्य देशों में भी मैंने देखा है कि दुर्बल जातियों की सन्‍्तान जब इंग्लैंड 
में जन्म लेती है, तो अपने को वह स्पेनिश, पोतुंगीज, यूतानी आदि--जो वह हो 
-“न बताकर अंग्रेज़ ही. बताती है। बलवान की ओर सब कोई दौड़ता है। 
दुर्बंल मात्र की यह इच्छा रहती है कि बड़े लोगों के गौरव की छठा उसके शरीर 
में कुछ लग जाय। भारतवासियों को जब मैं अंग्रेज़ी वेश-भूषा में देखता हूँ, तब 
समझता हूँ कि ये लोग शायद पददलित, विद्याहीन, दरिद्र भारतवासियों के 
साथ अपनी सजातीयता स्वीकार करने में लज्जित होते हैं। चौदह सौ वर्ष तक 
हिन्दुओं के रक्त से पंछकर भी पारसी छोग अब नेटिव' नहीं हैं! जातिहीन 
और अपने को ब्राह्मण बतानेवाली जातियों के जात्यभिमान के निकट बड़े बड़े 
कुलीन ब्राह्मणों तक का जात्यभिमान कपूर की तरह उड़कर लप्त हो जाता है। 
फिर पाइचात्यों ने अब हमें यह भी सिखलाया है कि यह जो कमर में ही कपड़ा 
लपेटनेवाली मूर्ख नीच जाति है, वह अनाय॑ है; इसलिए वे लोग हमारे अपने 
नहीं हैं ! ! द 
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ऐ भारत ! क्या दूसरों की ही हाँ में हाँ मिलाकर, दूसरों की ही. नक़ल कर, 
परमुखापेक्षी होकर इन दासों की सी दुर्बलता, इस घुणित, जघन्य निष्ठुरता से 
ही तुम बड़े बड़े अधिकार प्राप्त करोगे? क्‍या इसी लज्जास्पद कापुद्यता से 
तुम वीरभोग्या स्वाधीनता भ्राप्त करोगे ? ऐ भारत ! तुम मत भूलना कि तुम्हारी 
स्त्रियों का आदशे सीता, सावित्री, दमयन्ती हैं; मत भूलना कि तुम्हारे उपास्य 
सर्वत्यागी उमानाथ शंकर हैं; मत भूलना कि तुम्हारा विवाह, धन और तुम्हारा 
जीवन इन्द्रिय-सुख के लिए---अपने व्यक्तिगत सुख के लिए--नहीं है; मत 
भूलना कि तुम जन्म से ही माता' के लिए बलिस्वरूप रखे गये हो; मत भूलना 
कि तुम्हारा समाज उस विराट्‌ महामाया की छाया मात्र है; तुम मत भूलना कि 
नीच, अज्ञानी, दरिद्र, चमार और मेहतर तुम्हारा रक्त और तुम्हारे भाई हैं। 
ऐ वीर! साहस का आश्रय लो। गर्व से बोलो कि मैं भारतवासी हूँ और प्रत्येक 
भारतवासी मेरा भाई है, बोलो कि अज्ञानी भारतवासी, दरिद्ध भारतवासी, 
ब्राह्मण भारतवासी, चाण्डाल भारतवासी, सब मेरे भाई हैं; तुम भी कटिम,न्र 
वस्त्रावृत होकर गे से पुकारकर कहो कि भारतवासी मेरा भाई है, भारतवासी 
भेरे प्राण हैं, भारत की देव-देवियाँ मेरे ईइवर हैं, भारत का समाज मेरी शिशु- 
सज्जा, मेरे यौवन का उपवन और मेरे वार््धकय की वाराणसी है। भाई, बोलो 

कि भारत की मिद्ठी मेरा स्वर्ग है, भारत के कल्याण में मेरा कल्याण है; और 
रात-दिन कहते रहो कि-- है गौरीनाथ ! हे जगदम्बे ! मुझे मनुष्यत्व दो; माँ, 
मेरी दुबंलता और कापुरुषता दूर कर दो, मुझे मनुष्य बताओ। 
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क्या आत्मा अमर है? 


विनाइमव्ययस्यास्थ न कश्चित्कतुंमहेति। 
भगवद्गीता २।१७ 


संस्कृत के उस विराट महाकाव्य महाभारत में एक आख्यान है, जिसमें 
कथानायक युधिष्ठिर॑' से धर्म ने प्रश्न किया कि संसार में सबसे आश्चर्यजनक 
क्या है? युधिष्ठिर ने उत्तर दिया कि मनुष्य जीवन भर प्राय: प्रतिक्षण अपने 
चारों ओर सर्वत्र मृत्यु का ही दृश्य देखता है, फिर भी उसे ऐसा दृढ़ और अटल 
विश्वास है कि मैं मृत्युहीन हूँ। मानव जीवन में यही बात सचमुच सबसे अधिक 
आइचर्यजनक है। यद्यपि भिन्न भिन्न मतावलम्बी भिन्न भिन्न युगों में इसके विरुद्ध 
तक करते आये हैं, और यद्यपि इन्द्रियग्राह्म और अतीन्द्रिय जगत्‌ के बीच जो 
रहस्य का परदा सदा पड़ा रहेगा, उसका भेदन करने में बद्धि असमर्थ है, तथापि 
मनुष्य पूर्ण रूप से यही मानता है कि वह मरणहीन है। 

हम जन्म भर अध्ययन करने के पश्चात्‌ भी अन्त में जीवन और मृत्यु की 
समस्या को तक के स्तर पर प्रमाणित करके हाँ या नहीं' में उत्तर देने में असफल 
रहेंगे। हम मानव जीवन की नित्यता या अनित्यता के पक्ष में या विपक्ष में चाड़े 
जितना बोलें या लिखें, शिक्षा दें या उपदेश करें, हम इस पक्ष के या उस पक्ष के प्रबल 
या कट्टर पक्षपाती बन जाये; एक से एक पेचीदे सैकड़ों नामों का आविष्कार करके 
प्ण भर के लिए इस भ्रम में पड़कर भले ही शान्त हो जाये कि हमने समस्या को 
सदा के लिए हल कर डाला; हम अपनी शक्ति भर किसी एक विचित्र धामिक 
अंधविश्वास या और भी अधिक आपत्तिजनक वैज्ञानिक अंधविद्वासों से चाहे 
चिपके रहें, परन्तु अन्त में हम यही देखेंगे कि हम तके की संकीर्ण गली में चिरन्तन 
खेल ही कर रहे हैं और केवल बार वार मात खाने के लिए मानो एक के बाद एक 
बौद्धिक गोटियाँ उठाते और रखते जाते हैं। द 

परन्तु केवल खेल की अपेक्षा बहुधा अधिक भयानक परिणामकारी इस मान- 





१. द न्यूयार्क मॉनिंग एडवर्टाइज्ञर' के पृष्ठों में इस समस्या पर आयोजित 
विचार-विमभशें में स्वामी जी का लेख। 





>न्‍- ०-० ७०५० 














विवेकानन्द साहित्य द २३० 


सिक परिश्रम और यन्त्रणा के पीछे एक यथार्थ वस्तु है, जिसका प्रतिवाद नहीं हुआ 
है और प्रतिवाद हो नहीं सकता--वह सत्य, वह आइचर्य है, जिसे महाभारत ने 
अपने ही विनाश को सोच सकने की हमारी मानसिक असमर्थता' कहा है। यदि 
मैं अपने विनाश की कल्पना कहूँ भी, तो मुझे साक्षीरूप से खड़े होकर उसे देखते 
रहना होगा। 

अच्छा, अब इस अद्भुत व्यापार का अर्थ समझने का प्रपत्न करने के पूर्व 
हमें यह ध्यान में रखता है कि इसी एक वस्तु पर सारा संसार टिका हुआ हैं। 
बाह्य जगत्‌ की नित्यता का अदृूट सम्बन्ध अन्तर्जंगत्‌ की नित्यता से है। और 
चाहे विश्व के विषय में वह सिद्धान्त--जिसमें एक को नित्य और दूसरे को अतित्य 
बताया गया है--कितना ही युक्तिसंगत क्‍यों न दिखे, ऐसे सिद्धान्तवाले को स्वयं 
ही अपने ही शरीरख्यी यन्त्र में पता चल जायगा कि ज्ञानपूर्वकं किया हुआ एक 
भी ऐसा कार्य सम्भव नहीं है, जिसमें कि आन्तरिक और बाह्य संसार दोनों की 
नित्यता उस कार्य के प्रेरक कारणों का एक अंश न हो। यद्यपि यह बिल्कुल सच है 
कि जब मनुष्य का मन अपनी परिसीमाओं के परे पहुंच जाता है तब तो वह हइच्द् 
को अखण्ड ऐक्य में परिणत हुआ देखता है। उस असीम सत्ता के इस ओर सम्पूर्ण 
वाद्य संसार--अर्थात्‌ वह संसार जो हमारे अनुभव का विषय होता है--उसका 


अस्तित्व विषयी (ज्ञाता) के लिए है, ऐसा ही जाना जाता है, या केवल ऐसा ही _ 


जाना जा सकता है। और यही कारण है कि हमें विषयी के विनाश की कल्पना 
करने के पूर्व विषय के विनाश की कल्पना करनी होगी। 

यहाँ तक तो स्पष्ट है। परन्तु अब कठिनाई उपस्थित होती है। साधारणत: 
मैं स्वयं अपने को देह के सिवाय और कुछ हूँ, ऐसा सोच नहीं सकता। मैं देह हें 
यह भावना मेरी अपनी नित्यता की भावना के अन्तर्गत है, परन्तु देह तो स्पष्ट 
ही उसी तरह अनित्य है, जेसी कि सदा परिवर्तनशील स्वभाववाली समस्त प्रकृति । 

तब फिर यह नित्यता है कहाँ ? 

हमारे जीवन से सम्बन्ध रखनेवाली एक और अद्भुत वस्तु है,--ज़िसके 
बिना कौन जी सकेगा और कौन क्षण भर के लिए भी जीवन का सुख भोग सकेगा ? 
-और वह है मुक्ति की भावना'। 

यही भावना हमें पग पण पर प्रेरित करती है, हमारे कार्यों को सम्भव बनाती 
है और हमारा एक दूसरे से परस्पर सम्बन्ध नियमित करती है--इतना ही नहीं, 
मानवीय जीवनरूपी वस्त्र का ताना और बाना यही है। बौद्धिक ज्ञान उसे अपने 
प्रदेश से अंगुल अंगुल हटाने का प्रयत्त करता है, उसके प्रान्त की एक एक चौकी 
छीनता जाता है और प्रत्येक पग को कार्य-कारण की लौह श्ंखलाओं द्वारा दृढ़ता 
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के साथ कस दिया जाता है। पर वह तो हमारे इन सारे प्रयत्नों पर हँसती है। 
और आइचर्य तो यह है कि कार्य-कारण के जिस बृह॒त्युंज के नीचे दबाकर उसका 
हम गला घोंटना चाहते थे, वह अपने को उसीके ऊपर प्रतिष्ठित किये हुए है ! 
इसके विपरीत हो भी कैसे सकता है? असीम के उच्चतर सामान्यीकरण द्वारा 
ही सर्देव' ससीम को समझा जा सकता है। बद्ध को मुक्त द्वारा ही, सकारण को 
अकारण द्वारा ही समझा सकते हैं। परन्तु यहाँ भी पुनः वही कठिनाई है। मुक्त 
कौन है ? शरीर, या मन ही, क्या मुक्त है? यह तो स्पष्ट है कि वे नी नियम 
उतने ही बद्ध हैं, जितने कि संसार के और सब पदार्थ । क्‍ 

अब तो समस्या इस दुविधा का रूप धारण कर लेती' है : या तो सारी सृष्टि 
केवल सदा परिवर्तेनशील वस्तुओं की ही राशि है--उसके सिवा और कुछ नहीं 
है---और वह कार्य-कारण के नियम से ऐसी जंकड़ी हुई है कि छूट नहीं सकती, 
उसमें से किसी अणु मात्र को भी स्वतनन्‍्त्र अस्तित्व प्राप्त नहीं है, तथापि वह नित्यता 
और स्वतन्त्रता का एक अमिट भ्रम आइचर्यजनक रूप में उत्पन्ने कर रही है--अथवा 
हममें और सृष्टि में कोई ऐसी वस्तु है जो नित्य और स्वतन्त्र है, जिससे यह सिद्ध 
होता है कि मनुष्य के मन का यह मौलिक प्राकृतिक विश्वास भ्रम नहीं है। यह 
विज्ञान का काम है कि उच्चतर सामान्यीकरण द्वारा सभी तथ्यों की व्याख्या करे। 
अतः, कोई भी ऐसी व्याख्या जो अपने को व्याख्यापेक्षी तथ्य के शेष,श से संगत... 
बनाने के निमित्त उस तथ्य के एक अंश को नष्ट कर देती है, कदापि वैज्ञानिक 
हो सकती, वह और जो भी हो। 

अतः एसी व्याख्या जो स्वतन्त्रता की इस प्रबल और सर्वेथा अनिवार्य भावना 
की उपेक्षा करती है और ऊपर कहे अनुसार सत्य के एक अंश का खण्डन करके 
उसके शेष अंश को समझाती है, अशुद्ध है। तब तो हमारे लिए अपनी प्रकृति के 


. अनुरूप यह स्वीकार करने का ही रास्ता रह जाता है कि हममें ऐसी कोई वस्तु 
हैं, जो मुक्त और नित्य है। 


परन्तु वह वस्तु देह नहीं है और न वह मन ही है। देह का नाश तो प्रतिक्षण: 


होता रहता है और मन तो सदा बदलता रहता है। देह तो एक संघात है और 
उसी तरह-मन भी। इसी कारण वे परिवर्तनशीलता के परे नहीं पहुंच सकते।. 
 परल्तु स्थूल जड़ तत्त्व के इस क्षणिक आवरण के परे और मन के भी सृक्ष्मतर 
. आवरण के परे, मनुष्य का सच्चा स्वरूप--नित्य मुक्त, सनातन आत्मा अवस्थित 


उसी आत्मा की मुक्ति जड़ और चेतन के स्तरों में व्याप्त है और नाम-रूप. 


. द्वारा रंजित होते हुए भी सदा अपने अबाधित अस्तित्व को प्रमाणित करती है। 
- उसीका अमरत्व, उसीका आनन्दस्वरूप, उसीकी शान्ति और उसीकां दिव्यत्व 
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प्रकाशित हो रहा है और जज्ञान के मोटे से मोटे स्तरों के रहते हुए भी वह अपने 
अस्तित्व का अनुभव कराती रहती है। वही यथार्थ पुरुष है, जो निर्भय है, अमर है 
और मुक्त है। है कर 

अब मुक्ति तो तभी सम्भव है, जब कि कोई बाहरी शक्ति अपना: प्रभाव न 
डाल सके, कोई परिवर्तन नं कर सके। मुक्ति केवछ उसीके लिए सम्भव है जो सभी 
बन्धनों से परे हो, सभी नियमों से प्ररे हो और कार्य-कारण की शंखला से परे हो। 
कहने का तात्पयं यही है कि एक अपरिवर्तनशील (पुरुष) ही मुक्त हो सकता 
है और इसीलिए अमर भी। यह पुरुष, यह आत्मा, मनुष्य का यह यथार्थ स्वरूप, 
मुक्त, अद्गय, अविनाशी सभी बन्धनों से परे है, और इसीलिए वह न तो जन्म 
लेता, न मरता है। 

'मनुष्य की यह आत्मा नित्य, सनातन' और जन्म-मरणरहित है।'' 


१. न जायते ज़ियते वा कदाचिज्नायं भूत्वा भा 
अजी नित्यः शाइवतो<्य पुरा 






नमन यम 
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पुनर्जन्म 


. “(हे अर्जुन ! ) मेरे और तेरे पहले बहुत जन्म हो चुके हैं। उन सबको 
मैं जानता हूँ, तू नहीं जानता ।---भगवद्गीता ।* 


सभी देशों और युगों में मनुष्य की बुद्धि को चक्कर में डालनेवाली अनेक 
पहेलियों में से सबसे पेचीदा स्वयं मनुष्य ही है। इतिहास के उषाकाल से जिन 
लाखों रहस्यों के उद्घाटन करने में मनुष्य ने अपनी बहुतेरी शक्तियों का व्यय 
किया है, उनमें सबसे अधिक रहस्यमय है स्वयं उसकी प्रक्ृति। वह तो केवल 
असाध्य प्रहेलिका मात्र नहीं, बत्कि साथ ही साथ अन्य सभी समस्याओं की 
मूल समस्या है। हम जो कुछ जानते, अनुभव करते और कार्य करते हैं, मानव 
प्रकृति ही उन सबका प्रस्थान बिन्दु और भण्डार होने के कारण कभी भी ऐसा 
समय नहीं रहा है और न भविष्य' में ही होगा, जब मानव प्रकृति मनुष्य के 
सर्वोत्तम और सर्वोपरि चिन्तन का विषय न रही हो, या नहीं होगी। द 

मानव अस्तित्व के साथ घनिष्टतम सम्बन्ध रखनेवाले उस सत्य के' प्रति 
उत्कट प्यास, बाह्य सृष्टि के मापन के आन्तरिक पैमाने के लिए सर्वोपरि उत्कट 
इच्छा, और परिवर्तनशील संसार में एक अचल केन्द्र प्राप्त करने की अत्यधिक 
स्वाभाविक आवश्यकता प्रतीत होने के कारण, यद्यपि मनुष्य कभी कभी मुट्ठी 
भर घूलि को ही सुवर्ण जान कर ग्रहण कर लेता रहा है और तके या बुद्धि से श्रेष्ठ 
आन्तरिक ध्वनि द्वारा सचेत किये जाने पर भी अन्तःस्थित ईश्वरत्व का सच्चा 
अर्थ ठीक ठीक लगाने में प्राय: भूल करता है, तथापि जब से खोज या शोध का 
प्रारम्भ हुआ है, तब से ऐसा समय कभी नहीं रहा, जब किसी जाति या कुछ व्यक्तियों 
ने सत्य के दीपक को ऊंचा न उठाये रखा हो। 

परिवेश और अनावश्यक ब्योरों की एकांगी, छिछली, और पूव॑ग्रहदूषित 
घारणा करके कभी कभी अनेक सम्प्रदायों और पंथों के अनिश्चित मतों से ऊबकर 
और---दु:ख की बात है कि बहुधा संगठित पुरोहित-प्रपंच के दुर्धष अन्धविश्वासों 








१. न्यूथार्क की मिेठाफ़िज्िकल संगज्ञीन में (मार्च, १८९५) प्रकाशित 
२. बहुनि मे व्यतीतानि जन्मानि तव चाजन। 
परन्तप ॥४५७ 
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 विवेकानन्द साहित्य... श्क्ड 


के फलस्वरूप अत्यन्त विपरीत दिशा में पहुँच जाने के कारण, पुराने: जमाने में या 
आजकल विशेषकर प्रगतिशील बुद्धिवाले अनेक ब्यवितियों ने सत्य की शोध को निराश 
होकर छोड़ ही नहीं दिया, वरन्‌ उसे निष्फल और निरुपयोगी भी घोषित कर दिया। 
भले ही दाहनिक लोग कुद्ध हों और ना क-भौं सिकोड़ें और पुरोहित लोग अपना. 
रोजगार तलवार के बल पर ही क्यों न जारी रखें, परन्तु सत्य तो केवल उन्हींको 
प्राप्त होता है, जो निर्भभ होकर बिना दृकानदारी किये उसके मन्दिर में जाकर 
केवल उसीके हेतु उसकी पूजा करते हैं। द 
प्रकाश उन्हीं व्यक्तियों को प्राप्त होता है, जो अपनी बुद्धि द्वारा सचेतन 
प्रयत्न करते हैं, यद्यपि वहु छनकर अचेतन रूप से सारी जाति को प्राप्त ही जाता है। 
दा्शैनिक लोग महामना पुरुषों द्वारा सत्य की खोज के संकल्पयुक्त प्रयत्नों के 
उदाहरण प्रस्वुत करते हैं, और इतिहास परिव्याप्ति की उस मूक प्रक्रिया को प्रकट द 
करता है, जिसके द्वारा जनता उस सत्य को आत्मसातू कर लेती है। 


मनुष्य ने अपने सम्बन्ध में जितने सिद्धान्त निकाले हैं, उन सबसमें सर्वाधिक ._ 


. प्रचलित, शरीर से भिन्न अस्तित्ववाले और अमर आत्मा का ही है। और ऐसे 
आत्मा को माननेवालों में से अधिकांश विचारवान लोग सदा उसके पूर्वास्तित्व में 
भी विश्वास करते आये हैं। ः 


वर्तमान समय में संगठतबद्ध धर्मों के अधिकांश अनुयायी इसमें विश्वास 
रखते हैं; और सुसम्पन्न देशों के सर्वश्रेष्ठ विचारक आत्मा के पूर्वास्तित्व के 


विरोधी धर्मों में पले होने के बावजूद उस विश्वास का समर्थन करते हैं। यह विश्वास 


हिन्दु धर्म और बौद्ध धर्म का आधार है, प्राचीन मिद्र का शिक्षित वर्ग भी इसे 
मानता था। प्राचीन ईरानी भी इसी पर पहुँचे; यूनानी तत्त्ववेत्ताओं ने इसे 


... अपने दर्शन-शास्त्र की नींव बनायी, हिल्रुओं में से फ़ैरिसी लोगों ने इसे स्वीकार 
. किया, मुसलमानों में से प्रायः सभी सूक़ियों ने इसकी सत्यता अंगीकार की। 


.. विभिन्न जातियों में आस्था के विविध रूपों को जन्म देने और पुष्ट करनेवाली 


... कुछ विशेष परिस्थितियाँ होती हैं। पुराने राष्ट्रों को यह समझने के लिए कि मृत्यु... 
के उपरान्त रारीर का भी कोई अंश जीवित रह सकता है, कई युग लग गये। 
.._ और शरीर से पृथक्‌ स्थायी जीवित बनी रहनेवाली कोई वस्तु है, इस प्रकार का. 
._:.. युक्तिसंगत मत निश्चित करने के लिए उनको और भी अधिक युग लगे। जब 
.._ यह मत निश्चित हो गया कि कोई ऐसी. वस्तु है, जिसका सम्बन्ध शरीर के साथ 
-.. थोड़े ही समय के लिए रहता है, तब और केवल उन्हीं राष्ट्रों में, जो इस सिद्धान्त 


पर पहुँचे, यह अनिवाये प्रइत सामने आया कि वह वस्तु कहाँ से आयी और कहाँ. मे 
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पुराने हिन्नू छोगों ने आत्मा विषयक कोई विचार अपने मन में न छाकर 
अपनी शान्ति भंग नहीं की। उनके विचार में मृत्यु सब कुछ समाप्त कर देती है। 
काल हेकेल ठीक कहते हैं कि यद्यपि यह सच है कि प्राचीन व्यवस्थान' में निर्वासन 
के पूर्व हिन्रू लोग शरीर से भिन्न एक जीवन-तत्त्व को अंगीकार करते हैं, जिसे वे 
नेफ़ेश (४८००४८४॥ )या रुआख' (॥१ ८७४८४ ) या नेशामा' (!४८४४७7०० ) कहते हैं 
पर इन सभी शब्दों से आत्मा की अपेक्षा प्राणवायु का बोध अधिक होता है। पैले- 
स्‍्टाइन निवासी यहूदियों के लेखों में भी तिर्वासन के उपरान्त अमर जीवात्मा की 
कहीं चर्चा नहीं है, बल्कि सत्र ईश्वर से निकलनेवाली केवछ उस प्राणवायु" 
का ही उल्लेख है, जो शरीर के नाश होने पर ईश्वरी रुआख' में पुनः तिरोहित 
जाती है।” 
प्राचीन मिस्रवासी और केल्डियन (८४०/०९७7&) लोगों का आत्मा के 
सम्बन्ध में एक विचित्र मत था, पर मृत्यु के उपरान्त इस जीवित रहनेवाले अभी 
के सम्बन्ध में उनके मत को, और पुराने हिन्दू, ईरानी, यूनानी या अन्य आयैं- 
जातियों के मतों को एक ही समझने की भूल नहीं करना चाहिए। अत्यन्त प्राचीन 
काल से ही आरयों के और असंस्कृत-भाषी म्लेच्छों के आत्मा सम्बन्धी विचारों में 
भारी अन्तर था। बाह्यतः यह अन्तर शव की अंत्येष्टि के रूपों द्वारा स्पष्ट हो 
जाता है। बहुघा म्लेच्छों का भरसक प्रयत्न यही रहता है कि मृत शरीर कौ--- 
सावधानी के साथ उसे गाड़कर या और अधिक परिश्रम के साथ आलेपन द्वारा 
उसे ज्यों का त्यों बनाये रखते हुए--रक्षा की जाय। इसके विपरीत आर्यों की 
सामान्य प्रथा मत शरीर को जला डालने की है। 
यहीं तो एक महान्‌ रहस्य की कुंजी है--यथार्थ तो यही है कि कोई भी म्लेच्छ 
जातिवाले--चाहे मिस्रदेशवासी हों या एसीरियन या बेबिलोनियन---आर्यों की, 
विशेषकर हिन्दुओं की सहायता के बिना, कभी इस सिद्धान्त पर नहीं पहुँच सके 
कि आत्मा का अरूग अस्तित्व है और वह झरीर से स्वतन्त्र रहकर भी अरूग 
जीवित रह सकती है। 
यद्यपि हिरोडोटस का कहना है कि मिख्रदेशवासियों को ही सर्वप्रथम आत्मा 
की अमरता का ज्ञान हुअ,, और वह मिस्रवासियों का यह सिद्धान्त भी बताता है 
कि शरीर के नाश होने पर आत्मा जन्म लेनेवाले प्राणियों में पुनः पुन: प्रवेश करती 
है और थरूचर, जलूचर, नभचर प्राणियों में भटकते भटकते तीन सहस्न वर्षों के 
परचात्‌ पुनः मनृष्य शरीर को लौट कर आती है, तो भी मिस्रदेशीय प्राचीन 
इतिहास के आधुनिक शोध करनेवालों ने उस देश के सर्वसाधारण घर्म में आत्मा 
की देहान्तर-प्राप्ति के सिद्धान्त का (7720८घ75ए८7०»35) कोई पता नहीं पाया। 


९-१६ 
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इसके विपरोत मैस्पेरो, ए० एरमैन और अन्य विख्यात आधुनिकतम मिस्रश्ञास्त्री 
तो इसी अनुमान की पुष्टि करते हैं कि मिस्रदेशवासी पुनर्जन्म (78०7९) के 
सिद्धान्त से परिचित नहीं थे। द 
प्राचीन मिस्र देशवासी आत्मा को निजी व्यक्तित्वरहित केवल प्रतिरूप शरीर 
मानते थे और उनका यह विश्वास था कि वह शरीर से सम्बन्ध-विच्छेद नहीं कर 
सकती । जब तक शरीर है, तभी तक वह वर्तमान रहती है और यदि संयोगवश 
शव का नाश हो जाय, तो उस शरीर से छूटी हुई आत्मा को दुबार। मृत्यु और विनाश 
का दु:ख भुगतना पड़ता है। मृत्यु के उपरान्त आत्मा संसार भर में स्वतन्त्रतापूर्वक 
विचरण कर सकती थी, परन्तु वह रात के समय सदा दुःखी, सदा भूखी-प्यासी, 
जिस स्थान में उसका मृत शरीर रहता था, वहीं लौटकर आ जाया करती थी; 
उसकी सदेव पुनः एक बार जीवन के सुख भोगने की अत्यन्त उत्कट इच्छा रहती 
थी, पर उस इच्छा को वह कभी पूर्ण नहीं कर सकती थी। यदि उसके पुराने शरीर 
के' किसी भाग में कोई चोट आ जाम तो आत्मां के भी उसी भाग में अवश्य ही 
चोट आ जाती थी। अपने इसी विचार के कारण मिस्ननिवासी अपने यहाँ के 
मुरदों की रक्षा करने के लिए प्रयत्नशील रहते थे। पहले तो उन्होंने मुरदों को 
गांडने के लिए मरुस्थल को पसन्द किया था, क्योंकि वहाँ की सूखी हवा में शरीर 
का नाश शीघ्र नहीं होता था और इस कारण विगत आत्मा को दी जीवन प्राप्त 
हो जाता था। कुछ काल के उपरान्त उनके यहाँ के एक देवता ने शव-संरक्षण 
की विद्या (#_एाणगग090४0४) का आविष्कार किया। इस विद्या द्वारा श्रद्धा- 
वान लोग अपने पूव॑जों के मृत शरीरों को प्रायः अनन्त काल तक रख सकने की 
आशा करने रूगे, जिससे कि मृत आत्मा (या प्रेतात्मा ), वह चाहे जितनी भी दुःखी 
क्यों न हो, अमरत्व प्राप्त कर सके । 
जिस संसार में आत्मा अब आगे कोई आनन्द नहीं प्राप्त कर सकती, उस संसार 
के लिए निरन्तर खिन्नता मृत पुरुष को सदा यातना देती रहती थी। मृत पुरुष 
चिल्ला उठता, अरे मेरे भैया ! खान-पान, नशा कुछ भी मत छोड़ो, प्रेम और 
सुखोपभोग से भी अरहूग मत होओ, चाहे रात हो या दिन, अपनो वासनाओं की 
तृप्ति से विरत मत होओ, अपने हृदय में दुःख मत लाओ--क्योंकि मनुष्य को पृथ्वी 
पर रहना ही कितने वर्ष है। पर्चिम' तो घोर निद्रा और गहन छाया का स्थान 
है, जहाँ के निवास करनेवाले एक बार स्थापित कर दिये जाने पर अपने ममी' 
(70779) रूप में सदा सुप्त रहते हैं और अपने भाइयों को देखने के लिए कभी 
जाग्रत नहीं हो सकते; वे अपने माता-पिता को अब आगे कभी नहीं पहचानते और 
अपनी पत्नियों और यच्चों को भी अन्तःकरण से भुला देते हैं। वह सजीव जल, 
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जिसे पृथ्वी अपने ऊपर बसनेवाले सभी को देती है, वह जल भी मेरे लिए दूषित 
और प्राणहीन बन जाता है; वह जल पृथ्वी पर रहनेवालों के लिए तो बहता हुआ है, 
पर मेरे लिए तो वह जल, जो मेरा है, केवल सड़ा हुआ द्वव मात्र है; जब से मैं इस 
इमशानघाटी में आया हूँ, मैं कहाँ हूँ, और क्या हु, यही नहीं जान पाता। मुझे बहता 
पानी पीचे को दो, मुझे जल के किनारे मेरा मुँह उत्तर की ओर करके रख दो, 
जिससे कि मुझे शीतल वायु का स्पर्श-सुख प्राप्त हो और मेरा हृदय अपने दुःख 
से छूटकर प्रफूल्ल हो उठे।”' 

यद्यपि केल्डियन लोग मिख्रवालों की भाँति मृत्यु के अनन्तर आत्मा की . 
अवस्था का इतना विवेचन करने नहीं बैठते, पर तो भी उन लोगों में भी आत्मा 
दो रूपवाली है और अपनी क्न्न से ही बँधी रहती है। वे भी भौतिक शरीर से 
अलग अवस्था की कल्पना नहीं कर सके और मुरदे के पुतः जी उठने की आशा 
करते थे। और यद्यपि देवी इच्तार (759६४०) ने बड़ी बड़ी विपत्तियों को भोगकर 
और दुःसाहसपूर्ण कार्य करके अपने गड़रिया पति ड्मूजी (70फ्राप )--इया 
(£9 ) और डेमकिना (70&7४:7&) के पुत्र--को पुनः जिला लिया, पर अत्यन्त 
धामिक भक्‍तगण भी अपने मृत मित्रों-बान्धवों को पुनर्जविन प्राप्त कराने के छिए 
इस मन्दिर से उस मन्दिर में प्रार्थना करते व्यर्थ ही भठकते रहे।' 

इस प्रकार हम देखते हैं कि पुराने ज़माने के मिस्रवासी या कैल्डियन लोग 
आत्मा का विचार उसे मृत पुरुष के मृतक शरीर से या क़ब्र से अछग रखकर नहीं 
कर सकते थे। इस पृथ्वी पर का जीवन ही सबसे बढ़कर था और मृत पुरुष उसी 
जीवन को पुनः भोगने का अवसर प्राप्त करने के लिए सदय लालायित रहते थे 
और जीवित पुरुष सदा यही आश्या करते थे कि हम उनके प्रतिरूप का अस्तित्व 
अधिक काल तक बताये रखने में सहायता पहुँचायें और वे इसके निमित्त भरपूर 
प्रयत्त भी करते थे। 

यह वह भूमि नहीं है, जहाँ से आत्माविषयक कोई उच्चतर ज्ञान अंकुरित 
हो सके। प्रथम तो वह बहुत ही भौतिकतापूर्ण है और उस पर भी आतंक और 
पीड़ा से भरी है। अशुभ की प्रायः अगणित शक्तियों से भयत्रस्त, और निराशा 
के साथ उनसे बचने का दुःखमय प्रयत्न करते हुए, जीवित १रुषों की आत्मा भी--- 

१. ये मूल पंक्तियाँ ब्रगृश (8प४5८॥) द्वारा जर्मन भाषा में अनूदित 

की गयी हैं, डायू इंजिप्टिश ग्रेबरवेल्ट (726 #25628 (7६8%7०८४), पृष्ठ 
३९-४०; इसो प्रकार उनका अनुवाद फ्रांसीसी भाषा में मेस्पेरों द्वारा किया गया 
है, एट्यूड्स इजिप्टिएचन्रिज (काबबंह ड2%7वग्रकोो भाग १, पृष्ठ १८१-१९०॥ 
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मृत पुरुषों की आत्मा की घारणा के अनुसार--संसार भर में भठकती रहकर 
भी--कभी भी क़ब्र और विघटित होते मुरदे के आगे नहीं बढ़ सकी । 

अब हम आत्मा सम्बन्धी उच्चतर विचारों के उद्गम के लिए एक और जाति 
की ओर चलें, जिनका ईववर दयानिधान सर्वेग्यापी पुरुष है और अनेक प्रकाशमान 
दयाल्‌ और सहायक देवों के रूप में प्रकट होता है; मानव जाति में सर्वप्रथम 
जिन्होंने ईश्वर को पिता कहकर पुकारा--हे भगवन्‌ ! मेरे हाथों को पकड़कर 
मुझे उसी प्रकार ले चल, जैसे पिता अपने प्यारे पुत्र को ले जाता है। जो लोग 
जीवन को आशामय मानते थे, उसे निराशापूर्ण नहीं समझते थे; जिनका धर्म, 
उन्माद और आवेशपूर्ण जीवन में, दुःखी भनुष्य के मुँह से बारी बारी से निकलने- 
वाली दुःखभरी आहों का शब्द नहीं होता था, वरन्‌ जिनके विचार खेतों और अरण्पों 
के सुवास से सुगन्बित होकर हमें प्राप्त होते हैं; जिनके स्तुतिपर्ण गीत---दिवाकर 
की प्रथम किरणों से प्रकाशित इस सुन्दर संसार का अभिनन्दन करते समय पक्षियों 
के गले से निकले हुए मधुर गीतों के समान स्वाभाविक, स्वच्छन्द, आनन्दपूर्ण-- 
अभी भी अस्सी झताब्दियों की वीथी से होकर आनेवाली स्वर्ग के आनेवाले 
सदा आद्वान की तरह हमें सुनायी दे रहे हैं; ---हम उन पुराने आरयों की ओर दृष्टि 
डालते हैं। # ० पु .. रा 
'मुझे उस मरणरहित, विनाशरहित सुष्टि में पहुँचा दो, जहाँ स्वर्ग का प्रकाश 
और सनातन तेज चमक रहा है; मझे उस राज्य में अमर बना दो, जहाँ राजा 
विवस्वान्‌ का पुत्र निवास करता है, जहाँ स्वर्ग का गुप्त मन्दिर है'; 'मुझे उस राज्य 
में अमर बना दो, जहाँ श्रवण करते करते बे डोलते हैं'; 'अन्तःस्थित स्वर्ग के तृतीय 
मण्डल में, जहाँ सारी सृष्टि प्रकाशपूर्ण है, मुझे उस आनन्द के साम्राज्य में अमर 
बना दो ;--ये आरयों के सबसे पुराने ग्रन्थ ऋणग्वेद-संहिता' के प्रार्थना-मन्त्र हैं। 

हमें स्लेच्छों और आरयों के आदर्श में एकदम ज़मीन-आसमान का अन्तर 
दिखायी देता है। एक को तो यह शरीर और यह संसार ही सम्पूर्ण सत्य प्रतीत होता 
है और उसके लिए यही' इष्ट वस्तु हो जाता है। वह थोड़ा सा जीवन-द्रव---.जो 
इन्द्रियों के उपभोग के चले जाने से यातना और पीड़ा का अनुभव करने के लिए, 
मृत्यू-काल में शरीर से उड़ जाता है, वही, यदि शरीर की रक्षा सावधानी के साथ 
की गग्मी तो, पुनः लौटकर आ जायगा, इस प्रकार की व्यर्थ आशा बे करते रहते हैं; 
और इसी कारण जीवित मनुष्य की अपेक्षा मुरदा अधिक सावधानी से सुरक्षित 
रखने की वस्तु बन जाता है। दूसरे को यह पता छुग चुका है कि शरीर को छोड़कर 
जानेवाला ही यथाथं मनुष्य' है और जब शरीर से वह अलग हो जाता है, तब वह 
हारीर में रहते जिस आनन्द का उपभोग कर सका था, उससे कहीं उच्च आनन्द 
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का उपभोग करता है। अतः वे शीक्रतापुर्वके उस सड़ते हुए मुरदे को जलाकर 
नष्ट कर देने छगे। 

यहाँ हमें वह बीज प्राप्त होता है, जिससे आत्मा की सच्ची कल्पना का उद्गम 
हुआ। यही स्थान है, जहाँ कि शरीर नहीं वरन्‌ आत्मा ही यथार्थ मनृष्य है, इसका 
पता चला; यही स्थान है, जहाँ कि यथार्थ मनुष्य और उसके शरीर के अटूट 
सम्बन्ध के समस्त विचारों का अभाव है; इसीलिए यहाँ पर आत्मा की मुक्ति के 
उदार विचार का उदय हो सका। और जब आर्यों ने दिवंगत आत्मा को लपेटे 
रहनेवाले शरीररूपी चमकीले वस्त्र को भेदकर भीतर देखा, तब उन्हें उस आत्मा 
के यथार्थ स्वरूप, एकाकी, निराकार विशिष्ट तत्त्व होने का पता चला और तभी 
यह अनिवायं प्रशत उठा कि वह कहाँ से आयी ? 

भारत में और आर्यों में ही पूर्व जन्म, अमरत्व और आत्मा के व्यक्तित्व का 
सिद्धान्त प्रथमतः प्रकट हुआ। मिस्र देश के आधुनिक अनुसंधान में इस पृथ्वी 
पर के जीवन-काल के पूर्व और पदचात्‌ रहनेवाली स्वतन्त्र जीवात्मा के सिद्धान्तों 
का नाम-निशान नहीं पाया जाता। कुछ गुह्य समाज निश्चय ही इस विचार से 
अवगत थे, पर उनमें उसका सूत्र भारत से ही सम्बन्ध रखता पाया गया है। 

काल हेकेल कहते हैं---मुझे निश्चय हो चुका कि जितनी अधिक गम्भीरता 
से हम मिस्री धर्म का अध्ययन करते हैं, उतना ही अधिक स्पष्ट हमें यह दिखता है 
कि लोकप्रचलित मित्नी धर्म के लिए आत्मा की देहान्तर-प्राप्ति (7९८८८००5ए- 
८४०ञ5) का सिद्धान्त बिल्कुल अज्ञात थां और जिस किसी गुह्य समाज में वह 
मिलता है, वह ओसाइरिस (07४35) उपदेशों में अन्तनिहित न होकर हिन्दू 
उद्गम से प्राप्त हुआ है।' 

आगे चलंकर हम अलेक्ज़ेन्ड्िया के यहूदियों में जीवात्मा का सिद्धान्त देखते 
हैं और ईसा मसीह के समय के फ़रिसी लोग (प्राचीन आचारनिष्ठ यहूदी 
धर्म सम्प्रदाय )--जैसा' हम पहले बता चुके हैं--त केवल स्वतन्त्र आत्मा में ही 

विश्वास करते थे वरन यह भी मानते थे कि भिन्न भिन्न शरीरों में वह भटकती 

रहती है, और इस प्रकार यह्‌ जानना आसान हो जाता है कि ईसा मसीह एक 
पुराने पैग़म्बर के अवतार कैसे माने गये; और स्वयं ईसा मसीह जोर देकर कहते 
थे कि पैग़म्बर इलियस ही जॉन बैप्टिस्ट बनकर पुनः आये थे। यदि आप इसे 
मानें, तो यह इलियस ही है, जो आनेवाला था--मैथ्यू १११४॥ 

आत्मा और उसके स्वतन्त्र व्यक्तित्व का विचार हिल्नुओं में, मालम होंता है, 
मिस्री लोगों के उच्चतर रहस्यमय उपदेशों के द्वारा पहुँचा और मिज्तियों ने उसे 
भारत से ग्रहण किया। और वह विचार अलेक्ज़ेन्डिया के रास्ते आया, यह बात 
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अर्थगभीर है, क्योंकि बौद्ध ग्रन्थों से स्पष्ट पता चलता है कि बौद्ध धर्मप्रचारकों का 
कार्यक्षेत्र अलेक्जेन्डिया और एशिया माइनर में रहा है। क्‍ 

कहा जाता है कि पाइथागोरस ही प्रथम यूनानी है, जिसने यूनान देशवासियों-.- 
हेलेनों--को पुनर्जन्म का सिद्धान्त सिखाया। वे आये जाति के होने के कारण 
पहले ही अपने मुरदों को जलाते थे और जीवात्मा के सिद्धान्त को मानते थे; अतः 
उन यूनानियों के लिए, पाइथागोरस के उपदेश से पुतर्जेन्म का सिद्धान्त मान लेना 
आसान था। अपूलियस (70००७) के कथन के अनुसार पाइथागोरस भारत 
में आये थे और वहाँ के ब्राह्मणों से उन्होंने शिक्षा ग्रहण की थी। 

अब तक हमें यह ज्ञात हुआ कि जहाँ कहीं आत्मा न केवल शरीर को जीवित 
रखनेवाला एक अंश, वरन्‌ पृथक्‌, यथार्थ मनुष्य ही मानी जाती है--वहाँ उसके 
पूर्वास्तित्व का सिद्धान्त अनिवार्यतः स्थिर हो गया; और जिन राष्ट्रों ने आत्मा 
के स्वतन्त्र व्यक्तित्व को माना, उन्होंने मृतक शरीर को जलाकर अपने उस विश्वास 
को बाह्य रूप में सदेव प्रकट भी किया; यद्यपि आर्यों की एक पुरानी जाति ईरानियों 
ने पुराने जमाने से ही, बिना किसी सेमिटिक प्रभाव के, अपने यहाँ के मुरदों को अलग 
करने की एक अदभुत रीति प्रचलित की। वे अपने शान्ति के मीनार (0७८४5 
० 57[27८८) को जिस नाम से पुकारते हैं, वह नाम (दरुूम) दह' (जलाना) 
धातु से बना है। द 

संक्षेप में यह कह सकते हैं कि जिन जातियों ने अपनी प्रकृति के विश्लेषण की 
ओर अधिक ध्यान नहीं दिया, वे तो अपने सर्वेस्वरूपी इस भौतिक शरीर के परे 
नहीं पहुँचे और जब कभी उन्हें उसके परे जाने के लिए उज्चतर आलोक द्वारा 
प्रेरणा हुई, तब भी वे केवल इसी सिद्धान्त पर पहुँचे कि किसी भी प्रकार कभी 
सुदूर भविष्य में यह शरीर ही अविनाशी बन जायगा। क्‍ 

इसके विपरीत उस जाति या राष्ट्र के लोगों ने--भारतीय आयों ने. 
अपनी शक्तियों का सर्वोत्तम अंश इसी खोज में लगा दिया कि इस चिन्तनशील 
प्राणी का यथार्थ स्वरूप क्या है? और परिणाम में उन्हें पता लूगा कि इस शरीर 
के परे, और उनके पूर्वज जिस तेजस्वी शरीर की आकांक्षा करते रहे उसके भी परे, 
यथार्थ मानव', वह सत्य तत्त्व, वह व्यक्ति है, जो इस शरीररूपी आवरण या 
वस्त्र को घारण कर लेता है और पुनः उसके जीर्ण हो जाने पर उसे अलग फेंक 
देता है। क्या यह तत्त्व सुष्ट किया गया ? यदि सर्जन! का अर्थ यह है कि कुछ 
नहीं से कोई वस्तु उत्पन्न हुई, तब तो उसका उत्तर निशचयात्मक नहीं है। यह 
आत्मा जन्मरहित और मरणरहित है; यह आत्मा किसी प्रकार के सम्मिश्रण या 
संयोग से बनी हुई नहीं है, वरन्‌ स्वतन्त्र व्यक्ति-सत्ता है और इसी कारण न तो 
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वह उत्पन्न की जा सकती और न उसका नाश ही किया जा सकता है। वह तो 
भिन्न भिन्न अवस्थाओं में से यात्रा कर रही है। 

स्वभावतः यह प्रइन उठता है कि वह इतने समय तक कहाँ थी ? हिन्दू 
तत्त्ववेत्ता कहते हैं-- वह भौतिक दृष्टि से भिन्न भिन्न शरीरों में यात्रा कर रही 
थी, या यथार्थ में ताच्विक दृष्टि से देखने पर भिन्न भिन्न मानसिक भूमिकाओं में 
यात्रा कर रही थी?! 

हिन्दू दा्शनिक लोगों ने जो पुतर्जन्म का सिद्धान्त निकाला है, उसके लिए 
वेदों के उपदेश के सिवाय और भी कोई प्रमाण है? हाँ! ऐसे प्रमाण हैं; और 
हम आगे यह बताने की आशा करते हैं कि उसके लिए ऐसे ही प्रबल प्रमाण हैं, 
जैसे किसी भी अन्य सर्वमान्य सिद्धान्त के लिए । परन्तु पहले हम यह देख लें कि 
कई आधुनिक यूरोपीय मनीषियों ने पुनर्जन्म के सम्बन्ध में क्या कहा है। 

आई० एच० फ़िक्टे ([7८७४८) आत्मा की अमरता के विषय में चर्चा करते हुए 
कहते हैं, यह सच है कि प्राकृतिक जगत्‌ में एक दृष्टान्त है, जो दलील के रूप में अस्तित्व 
की अविच्छिन्नता के विरुद्ध सामने छाया जा सकता है। वह यही प्रसिद्ध तकं॑ है 
कि जिस वस्तु का काल में आरम्भ हुआ, उसका अन्त या नाश किसी काल में अवश्य 


हीगा। अतः आत्मा भूतकाल में थी, इस विवाद पक्ष में भी उसका पूर्वास्तित्व तो 


मान ही लिया गया। यह युक्तिसंगत सिद्धान्त है, पर यह तो उसके अविच्छिन्न 
अस्तित्व के विरोध में न होकर उसके पक्ष में एक अतिरिक्त यक्ति हो गयी। 
यथार्थ में दा्शनिक-शरीरविज्ञान के इस सत्य के सम्पूर्ण अर्थ को समझने की आव- 
इयकता है कि यथार्थ में न कोई वस्तु उत्पन्न की जा सकती है और न कोई वस्तु 
नष्ट ही की जा सकती है। इसीको समझने से, भौतिक शरीर में दृष्टिगोचर होने 
के पूर्व आत्मा का अस्तित्व अवश्य रहा होगा, यह बात समझी जा सकती है। 
शापेनहॉवर अपनी पुस्तक में पुनर्जन्म के विषय में कहते हैं---किसी व्यक्ति के 
लिए जैसी नींद है, उसी तरह इच्छा-शक्ति” के लिए मृत्यु है। यदि स्मृति और व्यक्तित्व 
क्ायम रहें, तो उन्हीं कर्मों को करना और उन्हीं दुःखों को भोगना, यही सदा अनन्त 
काल तक, बिना लाभ के करते रहना उसे कभी सहन नहीं हो सकता । वह इन्हें दूर फेंक 
देती है और यही लेथी' (,८४॥८) है, और इस मत्यरूपी नींद में से नया प्राणी बनकर 
दूसरी बुद्धीन्द्रिय को साथ लेकर पुनः प्रकट होता है; नया दिवस उसे नये तटों की 
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२. बेतरणी को यूनानी प्रतिरूप लेथी नदी, जिसमें मृत्यु के बाद स्नान करके 
अत्त्मा अपनी स्मृति खो देती है। 
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ओर ललचाता है। तब तो ये सतत होनेवाले नये जन्म उस अविनाशी इच्छा- 


शक्ति के जीवन-स्वप्न की लगातार श्रेणीरूप हैं। यह तब तक चलेगा, जब तक कि 


बारम्बार के नये वरीरों में अधिकाधिक और भिन्न भिन्न प्रकार के ज्ञान द्वारा 
शिक्षित और उन्नत होकर वह स्वयं को निर्मुल और विल॒प्त न. कर दे। इस प्रकार 
के पुनजन्म का अनुभव द्वारा भी प्रमाण मिल जाता है--यह नहीं भूलना चाहिए। 
शुधार्थ में तो नये प्रकट होनेवाले प्राणियों के जन्म से और जीणं होनेवालों की 


आुृत्यु से सम्बन्ध रहता ही है। यह बात तब दिखायी देती है, जब कि उजाड़ बना 


देनेवाली भयंकर बीमारियों का परिणाम प्रतीत होनेवाली मानव जाति की अत्य- 
घिक उत्पादन-शक्ति हुआ करती है। चौदहवीं शताब्दी में जब काली मौत' 
(82८८ 70०270) नामक बीमारी ने पूर्वी गोलाद की अधिकांश आबादी को 


उजाड कर दिया, उस समय मानव जाति में बहुत असाधारण रूप से उत्पादन- 


शक्ति और जन्म-संख्या बढ़ गयी और यमज (जुड़वाँ) बालकों की पंदाइश 
अधिक हुई। एक बात और उल्लेखनीय है कि उस समय पैदा होनेवाले 
बच्चों के दाँत पूरी संख्या में नहीं जमे; इस प्रकार प्रकृति ने भरपूर प्रयत्न 
किये, परन्तु ब्योरों में कृषणता कर दी। यह वि१रण एफ़० स्तूरार ने अपने 
“ऋतिक डेर सेंसेन, १८२५ में दिया है। कैस्पर भी अपने 'यबेर डी बारशाइना- 
लिखे लेबेंस डायर डेस मेंसेन, १८३५ में इस सिद्धान्त का समर्थन करता 
हैं कि किसी विशिष्टे आबादी में वहाँ की जनसंख्या का प्रभाव वहाँ के जीवन-काल 
की दीघंता और मृत्यु-संख्या १र अवश्य पड़ता है, क्योंकि जन्म-संख्या मृत्यु-सख्या 
के साथ साथ चलती है; सदेव और सव्ंत्र मृत्यु और जन्म की संख्याएँ समान 
अनुपात में बढ़ती और घटती हैं; इस बात को निःसन्देह रूप से सिद्ध करने के 
लिए उन्होंने भिन्न भिन्न देशों और भिन्न भिन्न प्रान्तों से प्रमाण एकत्र किये हैं। 
और, फिर यह तो असम्भव है कि मेरी अकाल मृत्यु से, और जिस विवाह से मेरा 
कोई सम्बन्ध न हो, उसकी प्रजननशीलता से कोई भौतिक कार्य-कारण सम्बन्ध 
हो। इस प्रकार यहाँ अलौकिक को अस्वीकार नहीं किया जा सकता और उसमें 
निश्चयात्मक रूप से लौकिक घटना की व्याख्या का आधार तत्काछू मिल जाता 
है। प्रत्येक नवजात प्राणी नये जीवन में ताज़ा और प्रफुल्लित होकर आता है 
आर उसका मुक्त वरदान के रूप में उपभोग करता है; परन्तु मुक्त वरदान के 
रूप में कुछ भी नहीं दिया. जाता और कुछ भी नहीं दिया जा स्रकता। इस ताजे 
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जीवन का मूल्य बुढ़ापे और उस जी जीवन की मृत्यु द्वारा दिया जाता है, जिस 
जीवन का नाश तो हो गया, परन्तु जिसके भीतर वह अविनाशी बीज था, जिसमें 
से नया जीवन अंकुरित हुआ है। वे दोनों जीवन एक ही हैं।' 

वह महान अंग्रेज तत्त्ववेत्ता ह्युम, शृन्यवादी होते हुए भी, अमरत्व पर 


अपने संदेहवादी निबन्ध में कहता है---अतएवं आत्मा की देहान्तर-प्राप्ति ही इस 


प्रकार का सिद्धांत है, जिस पर दर्शन शास्त्र ध्यान दे सकता है।' तत्त्ववेत्ता लेसिग _ 
एक कवि की गम्भीर अन्तदृष्टि के साथ पूछता है, यह परिकल्पना इतनी उप- 


 हासास्पद क्‍या इसीलिए है कि यह संबसे पुरानी है? या इसीलिए कि (मध्य- 


यूगीन बुद्धिविरोधी ईसाई) शिक्षालयों के वाक्‍्छलों द्वारा नष्ट-अ्रष्ट होने के पूर्व 
मानव-बुद्धि--एकदम उस कल्पना पर उतर पड़ी? . ..जिस प्रकार मैं वया 
ज्ञान, तया अनुभव कई बार प्राप्त कर सकता हूँ, उसी प्रकार अनेक बार मैं क्‍यों 
न लौट आऊ ? क्या मैं एक ही बार में इतना ले आया हूँ कि दुबारा वापस लौटने 
का कष्ट व्यर्थ जायगा ? 

आत्मा का अस्तित्व पूर्व से ही रहता है और वह अनेक जन्म घारण करती 
है, इस सिद्धान्त के पक्ष और विपक्ष में कई दलीलें दी गयी हैं और सभी युगों के 
कुछ महानतम विचारकों ने उसके समर्थन का बीड़ा उठाया है; और जहाँ तक हम 
समझ सकते हैं यदि कोई जीवात्मा है, तो उसका अस्तित्व पहले से होना अनिवार्य 
है। यदि आत्मा का स्वतंत्र व्यक्तित्व नहीं है, वरन्‌ वह स्कंधों (विचारों) का 
संयोग है, जैसा कि बौद्ध सम्प्रदाय के माध्यमिकों का कहना है, तो भी उन्हें अपने 
मत को समझाने के लिए पूर्वास्तित्व को स्वीकार करना अत्यन्त आवश्यक 
प्रतीत होता है। 

अनन्त अस्तित्व के किसी काल में आरम्भ होने की असम्भावना सिद्ध करने- 
वाली दलील का कोई खण्डन नहीं हो सकता, यद्यपि इस दलील को काटने के 
प्रयत्न यह कहकर किये गये हैं कि ईश्वर सर्वशक्तिमान है और वह कुछ भी--चाहे 
बह तक के विपरीत ही क्‍यों न हो--कर सकता है। कुछ परम विचारणशीलर लोगों 
को ऐसा नितांत मिथ्या तक देते हुए देखकर हमें बड़ा खेद होता है। 

पहली बात तो यह है कि ईश्वर सभी घटनाओं का एकमात्र सामान्य कारण 
है, इसलिए प्रइन यह है कि कुछ विशिष्ट घटनाओं के स्वाभाविक कारणों का पता 
मानवात्मा में ही लगाना होगा। अतः कर्ता-बर्ता सब ईइवर ही है. (66 #् 
४४८८/४४6) का सिद्धान्त यहाँ बिल्कुल असंगत है। इसका अर्थ तो इसके सिवाय 
और कुछ नहीं होता कि हम अपना अज्ञानी होना स्वीकार करते हैं। मानव-ज्ञान 
के किसी भी क्षेत्र में किसी भी प्रइन के पूछे जाने पर हम यही उत्तर दे सकते हैं. 
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और हर प्रकार की जिज्ञासा को--और परिणामतः ज्ञान को ही--समाप्त कर 
सकते हैं। 

दूसरी बात यह है कि हर समय ईइवर की सर्वेशक्तिमत्ता की दुह्ााई देना 
केवल शब्द-जाल है। कारण का, कारण के हूप में कार्य के लिए पर्याप्त होना ही 
हमें विदित होता है, और हो सकता है; इससे अधिक और कुछ नहीं। इस तरह 
हम किसी सर्वशक्तिमान कारण की अपेक्षा किसी अनन्त कार्य के विषय में और 
अधिक विचार नहीं कर सकते। इसके सिवा यह भी है कि ईह्वर सम्बन्धी हमारे 
सभी विचार सीमित हैं; उसे कारण कहना भी तो हमारे ईइवर सम्बन्धी विचार 
को सीमित कर देता है। 

तीसरी बात यह है कि यह स्वीकार भी कर लिया जाय, तो हम ऐसे किसी 
असम्भव सिद्धान्त को तब तक मानने को बाध्य नहीं हैं कि कुछ नहीं (या शून्य ) 
में से कोई पदार्थ उत्पन्न हुआ' या 'किसी अनन्त पदार्थ का आदि या आरम्भ किसी 
विशिष्ट काल में हुआ', जब तक हम इसकी व्याख्या और अधिक अच्छे प्रकार से 
कर सकते हैं। 

पूर्वास्तित्व के सिद्धान्त के विरोध में एक तथाकथित बहुत बड़ी दलील यह 
दी जाती है कि मनुष्य जाति में से अधिकांश को इसका भान नहीं है। इस दलील 
की सत्यता को प्रमाणित करने के लिए यह सिद्ध करना चाहिए कि मानवात्मा का 
सम्पूर्ण अंश स्मरण-शक्ति से बद्ध है। यदि स्मृति ही अस्तित्व की कसौटी है, तब 
तो हमारे जीवन का वह अंश जो अभी उसमें नहीं है, उसका तो अस्तित्व नहीं ही 
होना चाहिए और हर एक मनुष्य जो बेहोशी की अवस्था में या और किसी तरह 
अपनी स्मरण-शक्ति को खो बैठता है, वह भी अस्तित्वहीन होना चाहिए। 

जिन आधारों पर यह निष्कर्ष निकाला जाता है कि पूर्वास्तित्व है--और 
वह भी सज्ञान कर्म की भूमिका में है, जेसा कि हिन्दू दार्शनिक विद्वान्‌ सिद्ध करते 
हैं, वे मुख्यतः ये हैं:--- 

प्रथमतः इस संसार में जो असमानता है, उसकी व्याख्या और किस प्रकार 
करें ? न्‍्यायी और दयानिधान ईइ्वर की सृष्टि में एक बालक जन्म लेता है, 
उसकी हर एक परिस्थिति उसको उत्तम और मानव समाज के लिए उपयोगी 
बनाने के लिए अनुकूल है; और सम्भवत: उसी क्षण में और उसी शहर में एक दूसरा 
बालक जन्म लेता है, जिसकी प्रत्येक परिस्थिति उसके अच्छे बनने के प्रतिकूल 
है। हम ऐसे बच्चे देखते हैं, जो कि दुःख भोगने के लिए--और संभवत: जन्म भर 
दुःख भोगने के लिए ही--जन्म लेते हैं; और ऐसा उनके स्वयं के किसी अपराध 
के कारण नहीं होता। ऐसा क्‍यों होना चाहिए ? इसका कारण क्या है ? किसकी 





२४५ पुनर्जेन्म 
अज्ञानता का यह परिणाम है? यदि उस बालक का कोई अपराध नहीं है, तो 
उसके माता-पिता के कर्मों के लिए उसे क्‍यों दुःख भोगना चाहिए ? 

यहाँ के दुःख के अनुपात से भविष्य में सुख मिलेगा, ऐसा प्रोभन दिखाने 
या रहस्यात्मक बातें सामने हाने की अपेक्षा तो 'इसका कारण हम नहीं जानते -- 
यह स्वीकार कर लेना अधिक अच्छा है। कोई हमें बिना अपराध के जबरदस्ती 
दंड भुगतावे, यह तो नेतिकता के विरुद्ध है--अन्याय तो है ही-- परन्तु भविष्य 
काल में पूति होने--का सिद्धान्त भी लगड़ा और निराधार है। 

दु:ख-दैन्य में जन्म लेनेवालों में से कितने उच्चतर जीवन के निमित्त संघर्ष 
करते हैं और कितने--उससे अधिक संख्या में---जिस परिस्थिति में रखे जाते 
हैं, उसीके शिकार हो जाते हैं? बुरी परिस्थिति में बलात्‌ जन्म दिये जाने के 
कारण जो अधिक बुरे और दुष्टतर बन जाते हैं, उन्हें भविष्य में उनके जीवन-काल 
की दुष्टता के लिए क्या पारितोषिक मिलना चाहिए ? तब तो मनुष्य यहाँ जितना 
ही अधिक दुष्ट होगा, उतना ही इस जन्म के पश्चात्‌ उसे सुखोषभोग प्राप्त होगा । 

मानवात्मा की गरिमा और स्वतंत्रता को प्रतिष्ठित करने के लिए और 
इस संसार में विद्यमान असमानता और बीभत्सता के अस्तित्व को समझाने के 
लिए सारा दायित्व उसके यथार्थ कारण--हमारे निज के स्वतंत्र कृत्यों या कर्म-- 
पर रखने के सिवा और कोई दूसरा मांग नहीं है। इतना ही नहीं, बल्कि आत्मा 
का शन्य (या अस्तित्वहीन वस्तु) से उत्पन्न किये जाने का सिद्धान्त अवश्यमेव 
हमें देववाद और प्रारब्ध-लेख' की ओर ले जायगा, और दयानिधान परम पिता 
ईदवर के बदले हमारे सामने पूजा के लिए बीभत्स, क्र और सदा क्रुद्ध रहनेवाला 
ईइवर स्थापित कर देगा। और जहाँ तक धर्म की भलाई या बुराई करने की शक्ति 
का सम्बन्ध है, उसमें तो यह उत्पन्न की हुई आत्मा का सिद्धान्त परिणाम में देव 
और प्रारब्ब-लेख' के वादों की ओर ले जाकर उस भयानक धारणा के लिए उत्तर- 
दायी बनता है, जो ईसाइयों और मुसलमानों में प्रचलित है--कि मूर्तिपुजकों को 
तलवार के घाट उतार देना न्यायसंगत है, और उसीके कारण वे सभी वीभत्स 
काण्ड हुए हैं और अब तक हो रहे हैं। 

परन्तु तर्क-मतवादी तत्त्ववेत्ताओं ने पुनर्जन्म के पक्ष में सदेव एक तक उपस्थित . 
किया है, जो हमें निशचयात्मक प्रतीत होता है; वह तक यह है कि हमारे अनुभव 
लुप्त या नष्ट नहीं किये जा सकते |--हमारे कर्म यद्यपि देखने में लुप्त से हो जाते 
हैं, तथापि अदृष्ट' बने रहते हैं और अपने परिणाम में प्रवृत्ति! का रूप धारण 
करके पुनः प्रकट होते हैं। छोटे छोटे बच्चे भी कुछ प्रवृत्तियों को--उदाहरणार्थ, 
मृत्यु का भय---अपने साथ लेकर आते हैं। द 
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अब यदि प्रवृत्ति बारंबार किये हुए कर्म का परिणाम है, तो जिन प्रवृत्तियों 
को साथ लेकर हम जन्म धारण करते हैं, उनको समझने के लिए उस कारण का 
भी उपयोग करना चाहिए। यह तो स्पष्ट है कि वे प्रवृत्तियाँ हमें इस जन्म में 
प्राप्त हुई नहीं हो सकतीं; अतः हमें उनका मूल पिछले जन्म में ढुँढ़ना चाहिए। 
अब यह भी स्पष्ट है कि हमारी प्रवृत्तियों में से कुछ तो मनुष्य के ही जान-बुझकर 
किये हुए प्रयत्नों के परिणाम हैं; और यदि यह सच है कि हम उन प्रवृत्तियों को 
अपने साथ लेकर जन्म लेते हैं, तब तो बिल्कुल यही सिद्ध होता है कि उनके कारण 
गत जन्म में जान-बूझकर किये हुए प्रयत्न ही हैं--अर्थात्‌ इस वर्तमान जन्म के 
पूर्व हम उसी मानसिक भूमिका में रहे होंगे, जिसे हम मानव-भूमिका कहते हैं। 

जहाँ तक वर्तमान जीवन की प्रवृत्तियों को भूतकालीन, ज्ञानपूर्वक किये हुए 
प्रयत्नों द्वारा समझाने की बात है, वहाँ तक भारत के पुनर्जन्मवादी और वर्तमान 
विकासवादी एकमत हैं; अन्तर केवल इतना ही है कि हिन्दू लोग अध्यात्मवादी 
होने के कारण उसे जीवात्माओं के सज्ञान प्रयत्नों के द्वारा समझाते हैं और विकास- 
वाद के भौतिकवादवाले उसे पिता से पुत्र में आनेवाले आनुवंशिक संक्रमण द्वारा 
समझाते हैं। जो शून्य से उत्पत्ति होने का सिद्धान्त मानते हैं, वे तो किसी गिनती 
में नहीं हैं। ह ः 

अब विवाद केवल पुनर्जन्मवादियों और भौतिकवादवालों में ही है--पुन- 
जन्मवादी लोग यह मानते हैं कि सभी अनुभव प्रवृत्तियों के रूप में अनुभव करने- 
वाली जीवात्मा में सगृहीत रहते हैं और उस अविनाशी जीवात्मा के पुनर्जन्म द्वारा 
संक्रमित किये जाते हैं; भौतिकवादवाले मस्तिष्क को सभी कर्मों के आधार होने 
के और कोशिकाओं (०८॥४) के द्वारा उनके संक्रमण का सिद्धान्त मानते हैं। 

इस श्रकार हमारे लिए पुनर्जन्म का सिद्धान्त बहुत महत्त्वपूर्ण बन जाता है, 
क्योंकि पुनर्जन्म के और कोशिकाओं के द्वारा आनुवंशिक संक्रमण के मध्य जो 
' विवाद है, वह यथार्थ में आध्यात्मिकता और भौतिकता का विवाद है। यदि 
कोशिकाओं द्वारा आनुवंशिक संक्रमण समस्या को हल करने के लिए पूर्णतः पर्याप्त 
है, तब तो भौतिकता ही अपरिहार्य है और आत्मा के सिद्धान्त की कोई आवश्यकता 
नहीं है। यदि वह पर्याप्त नहीं है, तो श्रत्येक आत्मा अपने साथ इस जन्म में अपने 
भूतकालिक अनुभवों को लेकर आती है, यह सिद्धान्त पूर्णतः सत्य है। पुनर्जन्म 
था भोतिकता--इन दोनों में से किसी एक को मानने के सिवा और कोई गति 
नहीं है। अश्न यहं है कि हम किसे मानें? 








प्रोफ़ेसर मैक्समूलर 


यद्यपि हमारे ब्रह्मवादिन! के लिए कर्म का आदशोें सदेव ही यह रहेगा 
कि कर्मण्येबाधिकारस्ते मा फलेष कदाचन अर्थात्‌ . कर्म में ही तुम्हारा 
अधिकार है, उसके फल में कभी नहीं, किन्तु फिर भी कोई सच्चा कर्मी बिना 
अपने को विज्ञात किये और बिना प्रकाश की कुछ किरणें पाये कमंक्षेत्र से विदा 
नहीं होता। ः 

हमारे कार्य का प्रारम्भ बहुत ही अच्छा हुआ है, और हमारे मित्रों ने इस 
विषय में जो दृढ़ उत्साह प्रदर्शित किया है, उसकी जितनी भी प्रशंसा की जाय, 
थोड़ी है। निष्कपट विश्वास एवं सदुद्देश्य निश्चय ही जय-लाभ करेंगे, और इन 
दोनों अस्त्रों से सुसज्जित होने पर अल्पसंख्यक लोग भी समस्त विध्न-बाघाओं 
को पराजित करने में समर्थ होंगे। 
' अलौकिक ज्ञान का मिथ्या दावा करनेवालों से सर्वेदा ही दूर रहना; बात 
यह. नहीं है कि अलौकिक ज्ञान की प्राप्ति असम्भव है, पर, मेरे मित्रो, हमारे इस 
संसार में ऐसे व्यक्तियों में से नब्बे प्रतिशत के अन्दर काम, काॉचन और यश-स्पूहा- 
रूप गप्त कामना विद्यमान है, और शेष दस प्रतिशत में से नौ प्रतिशत व्यक्तियों 
की दशा तो पागलों जैसी है--वे डॉक्टरों तथा वद्यों की चिता के विषय हैं, दाशे- 
निकों के लिए नहीं। 

हमारी प्रथम और प्रधान आवश्यकता है--चरित्र-गठन, जिसे हम प्रतिष्ठित 
प्रज्ञा' के वाम से अभिहित करते हैं। यह जिस प्रकार प्रत्येक व्यक्ति के लिए आवश्यक 


उसी प्रकार व्यक्तियों के संघटित निकायों में भी इसकी आवश्यकता है। संसार 


हर एक नये प्रयत्न को, यहाँ तक की घर्म-प्रचार के नये उद्यम को भी सनन्‍्देह की 
दृष्टि से देखता है, अतः इससे तुम्हें विरक्त न हो जाना चाहिए। यह बेचारा 
संसार | --यह तो कितनी ही बार छला गया है! किसी नये सम्प्रदाय की ओर 
संसार जितना ही सन्देह की दृष्टि से देखेगा अथवा उसके प्रति वेमनस्य दिखला- 
येगा, वह उतना ही उस सम्प्रदाय के लिए कल्याणकारी है। यदि उस सम्प्रदाय 
में प्रचार के योग्य कोई सत्य हो, यदि वास्तव में किसी अभाव को हटाने के लिए 





१. बह्मवादिन्‌' पत्र के सम्पादक को भेजा हुआ लेख। 
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उसका जन्म हुआ हो, तो शीघ्र ही निन्‍दा प्रशंसा में परिवर्तित हो जाती है एवं 


घृणा प्रेम का स्वरूप धारण कर लेती है। आजकल छोग प्रायः धर्म को किसी _ 


प्रकार के सामाजिक अथवा राजनीतिक उद्देश्य की पूर्ति के साधन के रूप में लेते 
हैं। इस विषय में सावधान रहना। धर्म का उद्देश्य धर्म ही है। जो धर्म केवल 
सांसारिक सुख का साधन मात्र है, वह अन्य चाहे जो कुछ भी ही, पर धर्म नहीं 
है। और यह कहना कि बेरोक-टोक इन्द्रिय-सुख-भोग के अतिरिक्त मनुष्य-जीवन 
का और कोई उद्देश्य नहीं है, नितान्त धर्म-विरुद्ध है--ईश्वर एवं मनुष्य-प्रकृति 
के विरुद्ध भयंकर अपराध है। 

जिन लोगों में सत्य, पवित्रता और निःस्वार्थपरता विद्यमान हैं, उन्हें स्वर्ग, 
मर्त्य एवं पाताल की कोई भी शक्ति कोई क्षति नहीं पहुँचा सकती। इन गणों 
के रहने पर, चाहे समस्त विश्व ही किसी व्यक्ति के विरुद्ध क्यों न हो जाय, वह 
अकेला ही उसका सामना कर सकता है। 

सर्वोपरि, समझौता कर लेने से सावधान रहना। मेरे कहने का तात्पयें यह 
नहीं है कि किसीके साथ विरोध करना होगा। किन्तु सुख में हो या दुःख में, 


अपने सिद्धान्तों पर दृढ़ रहो, अपना संघ बढ़ाने के लोभ से दूसरों की लोकप्रिय. 


धुनों से. समझौता न करो। तुम्हारी आत्मा ही तो समस्त ब्रह्माण्ड का आश्रय- 
स्वरूप है, तुम्हारे लिए दूसरे के आश्रय का क्‍या प्रयोजन ? थैय॑, प्रेम एवं दृढ़ता 
के साथ प्रतीक्षा करो, यदि इस समय सहायक नहीं मिले, तो उचित समय पर 


अवश्य मिलेंगे। शीघ्रता करने की क्या आवश्यकता है? सभी महान्‌ कार्यों की : 


वास्तविक क्रिया-शक्ति उसके असंवेद्य प्रारंभ में रहती है। 

किसने सोचा था कि बंगाल के एक सुदूर गाँव में रहनेवाले एक निर्धन ब्राह्मण 
परिवार में उत्पन्न बालक के जीवन और उपदेशों को इन कुछ ही वर्षों में ऐसे दूर 
देश के लोग जान सकेंगे, जिनके बारे में हमारे पूर्वजों ते कभी स्वप्न में भी न सोचा 
होगा ? मैं भगवान्‌ श्री रामक्ृष्ण के विषय में कह रहा हूँ। तुमने क्या यह सुना 
है कि प्रो० मैकक्‍्समूलर ने नाइन्टीन्थ सेन्चुरी” नामक अंग्रेज़ी पत्रिका में श्री राम- 
कृष्ण के सम्बन्ध में एक लेख लिखा है, एवं यदि पर्याप्त सामग्री उन्हें मिले तो बड़े 
हर्ष से उनकी जीवनी तथा उपदेशों का एक और भी विस्तृत विवरणयुक्‍त ग्रन्थ 
लिखने के लिए वे प्रस्तुत हैं? प्रो० मैक्समूलर कितने असाधारण व्यक्ति हैं! 
मैं कुछ दिन पहले उनसे मिलने गया था। वास्तव में तो यह कहना उचित होगा 
कि मैं उनके प्रति अपनी श्रद्धा निवेदित करने गया था; क्योंकि जो कोई भी व्यक्ति 
: श्री रामकृष्ण से प्रेम करता हो, वह स्त्री हो या पुरुष, वह चाहे जिस किसी भी सम्प्र- 
दाय, मत अथवा जाति का हो, उसका दर्शन करने जाना मैं तीर्थयात्रा के समान 





* इक के 





२४९ प्रोफ़ेसर मेक्ससूरूर 


समझता हँ। मदभकतानाञ्च ये भक्‍तास्ते से भकततमा मताः---मेरे भक्तों के जो 
भक्त हैं, वे मेरे सर्वश्रेष्ठ भक्त हैं। क्‍या यह सत्य नहीं है ? 

प्रोफ़ेसर महोदय ने पहले तो यह जानने में रुचि दिखलायी कि किस शक्ति 
के द्वारा ब्राह्म समाज के बड़े नेता स्वर्गीय केशवचन्द्र सेन के जीवन में सहसा महत्त्व- 
पूर्ण परिवर्तत घटित हुए और तभी से वे श्री रामकृष्ण देव के जीवन एवं उपदेश्ञों के 
प्रशंसक और उत्साही विद्यार्थी हो गये हैं। मैंने कहा, प्रोफ़ेसर, आजकल सहसरों 
लोग श्री रामक्ृष्ण की पूजा कर रहे हैं।” प्रीफ़ेसर ने प्रत्युत्तर में कहा, 'यदि लोग 
ऐसे व्यक्ति की पूजा नहीं करेंगे तो और किसकी करेंगे ? ” प्रोफ़ेसर स्वयं सहृद 
यता की मूर्ति थे। उन्होंने स्टर्डी साहब को तथा मुझे अपने साथ भोजन करने के 
लिए कहा, और फिर उन्होंने हमें बोडलियन पुस्तकालय तथा ऑक्सफ़ोर्ड के कई 
कॉलेज दिखलाये। वे हम लोगों को रेलवे स्टेशन तक पहुँचाने के लिए भी आये, 
और जब हमने उनसे पूछा कि वे हमारे आराम और सुख के लिए इतना सब क्‍यों 
कर रहे हैं, तो उन्होंने उत्तर दिया, श्री रामक्ृष्ण परमहंस के एक शिष्य के साथ 
हमारी प्रतिदिन भेंट तो नहीं होती! ” 

यह भेंट मेरे लिए एक अद्भुत अनुभव थी। एक सुन्दर उद्यान के बीच 
उनका वह मनोरम छोटा सा गृह, सत्तर वर्ष की आयु होते हुए भी बह स्थिर प्रसन्न 
मुख, बालकों का सा कोमल ललाट, रजतशुश्र केश, ऋषि-हृदय के अन्तस्तल में 
कहीं स्थित गंभीर आध्यात्मिक निधि की अस्तित्वसूचक उनके मुख की प्रत्येक 
रेखा, उनकी शीलवती' पत्नी, विरोध एवं निदा पर विजय प्राप्त करके अंततः 
भारत के प्राचीन ऋषियों के विचारों के प्रति आदर भाव उत्पन्न करा सकनेवाले 
उनके दीर्घकालीन श्रमसाध्य उत्तेजक जीवन कार्य में हाथ बँटानेवाली उनकी सह- 
घर्मिणी---विटप, पुष्प, नीरवता और स्वच्छ आकाश--ये समस्त सम्मिलित 
हो भुझे कंल्पना में भारत के उस प्राचीन गौरवश्ञाली युग में, ब्रह्मधियों और राज 
थियों के, उच्चाशय वानप्रस्थियों तथा अरुन्धती और वशिष्ठादिकों के युग में 
खींच ले गये। 

मैंने उन्हें एक भाषातत्त्वविद्‌ अथवा पण्डित के रूप में नहीं देखा, वरत्‌ मैंने 
उन्हें ब्रह्म के साथ नित्य एकरूपता अनुभव करनेवाली एक आत्मा और विश्वात्म। 
के साथ एकात्म होने के निमित्त प्रतिक्षण विस्तीर्ण होते हुए हृदय के रूप में ही 
देखा । जहाँ अन्य लोग शुष्क ब्योरों की मरुभूमि में स्वयं को खो देते हैं, वहाँ उन्होंने 
जीवन का स्रोत दढ़ निकाला है। निस्सन्देह उनके हृदय के स्पंदनों ने उपनिषदों 
की लय पकड़ ली है--तमेवेक जानथ आत्मानं अन्या वाचों विमुजचथ---एक 
मात्र आत्मा को ही जान लो और सब बातें त्याग दो। 





'विवेकानन्द साहित्य... द २५० . 


समग्र जगत को हिल देनेवाले पण्डित एवं दाशंनिक होने पर भी उनके 
पाण्डित्य और दशेन ने उन्हें उच्च से उच्चतर स्तर की ओर ले जाकर आत्म- 
दर्शन में समर्थ किया है। उनकी अपरा-विद्या वास्तव में उनके परा-विद्या-लाभ 
में सहायक हुई है। यही है सच्ची विद्या। विद्या ददाति विनयं--नज्ञान से ही 
विनय की प्राप्ति होती है।' यदि ज्ञान हमें उस परात्पर के निकट न ले जाय, तो 
फिर ज्ञान की उपयोगिता ही क्‍या ? 
और फिर उनका भारत के प्रति अनराग भी कितना है! भेरा अनराग 
यदि उसका शतांश भी होता, तो मैं अपने को धन्य समझता ! असाधारण _ 
और प्रखर क्रियाशील प्रतिभा से युक्त यह मनस्वी पचास या उससे भी 
अधिक वर्ष से भारतीय विचार-राज्य में निवास तथा विचरण कर रहे हैं; 
और उन्होंने इतनी श्रद्धा एवं हादिक प्रेम के साथ संस्कृत साहित्य' के अनंत 
अरण्य में प्रकाश और छाया के तीक्ष्ण विनिमय का अवलोकन किया है कि. 
अन्त में वह उनके हृदय में ही पैठ गया है एवं उनका सर्वांग ही उसमें रंग 
गया है। 
मैक्समूछर वेदांतियों के भी वेदांती हैं। उन्होंने सचमुच वेदान्त की 
रागिनी की यथार्थ आत्मा को समस्वरता और विस्वरता की पूर्ण भूमि 
. पहचाना है--उस वेदान्त की, जो पृथ्वी के समस्त सम्प्रदायों एवं विचारों को 
प्रकाशित करनेवाल्ला एकमात्र आलोक है और समस्त धर्म जिसके भिन्न भिन्न 
रूप मात्र हैं। और श्री रामक्ृष्ण देव कौन थे ?--वे थे इसी प्राचीन तत्त्व के 
प्रत्यक्ष उदाहरणस्वरूप, प्राचीन भारत के ज्वल्न्तं मूर्त स्वरूप, भविष्य-भारत के! 
पूर्वाभास स्वरूप एवं समस्त जातियो के समक्ष आध्यात्मिक आलोकवाहक स्वरूप ! . 
यह एक मान्री हुई बात है कि जोहरी ही' रत्नों की परख कर सकता है। अतः 
यदि इस पाश्चात्य ऋषि ने भारतीय विचार-गगन में किसी नये नक्षत्र के उदित 
होने से--इसके पहले कि भारतवासी उसका महत्त्व समझ सकें---उसकी ओर 
| आक्ृष्ट होकर उसकी विशेष पर्यालोचना की हो, तो क्‍या यह विस्मय की 
हा बात है ! 
जा मैंने उनसे कहा, जाप भारत में कब आ रहे हैं? भारतवासियों के पूर्वजों 
की चिन्ताराशि को आपने यथार्थ रूप में लोगों के सामने प्रकट किया है, अतः 
वहाँ का प्रत्येक हृदय आपका स्वागत करेगा।” वृद्ध ऋषि का मुख चमक उठा, 
उनके नेत्रों में आँसू जेसे भर आये और नम्नता से सिर हिलाकर उन्होंने धीरे धीरे 
कहा, तब तो मैं वापस नहीं आऊँगा; तुम लोगों को मेरा दाह-संस्कार वहीं 
कर देना होगा। आगे और अधिक प्रश्न करना मुझे मानव हुदय के पवित्र 












श्णशू.... .... श्रोफ़ेसर मैक्समूलर ; 





रहस्यपूर्ण राज्य में अनधिकार प्रवेश करने की चेष्टा की भाँति 
कौन जाने, कवि ने जो कहा था वह यही ही-+--.. उ 5. | ४&६ः#ः 


ह. रु है 


:... तच्चेतसा स्मरति नूनमबोधपुर्वम्‌॥ .. -.. 
बे 5 . ,भावस्थिराणिजननान्तरसौहृदानि॥ * ....  .थ- 


हु 


_'वे निर्चय ही, अज्ञात रूप से हृदय में दृढ़-निबद्ध, पूर्वे जन्म की मित्रता 
गै बातें सोच रहे हैं। -. रा 


ल्‍ ते ड़ 


उनका जीवन संसार के लिए एंक वरदान रहा है और मेरी प्रोर्थना है कि. 
उनके द्वारा अपनी सत्ता की प्रस्तुत भूमिका को परिवर्तित करने के पूर्व यह 
.. वरदान अनेक जनेक वर्षों तक चलता रहें। .. ५... . ४ - :.* । 








और उसे ऐसा प्रतीत हुआ कि मानो वह देश उसेके देखे हुए अन्य सब देशों 
की अपेक्षा अधिक उज्ज्वल अनेक रूंगें से चित्रित है, तथा उसने उसमें जैसी... 


डॉक्टर पॉल डॉयसन' 


दस वर्ष से भी अधिक पहले की बात है, किसी एक साधारण आजीविका 


 बाले जमंन पादरी के परिवार में उनकी आठ सन्‍्तानों में सबसे होनहार एक 


अल्प वयस्क बालक ने अपने विद्यार्थी-जीवन में एक दिन प्राध्यापक लासेन के 
एक नथी भाषा--सस्क्ृत--और उसके साहित्य के विषय में भाषण देते हुए सुना। 
उस समय संस्कृत भाषा और साहित्य यूरोपीय विद्वानों के लिए विल्कुल: ही नया 
था। इन भाषणों को सुनने में दाम तो लगते नहीं थे, क्योंकि यदि विश्वविद्यालय 
इस कार्य के लिए विशेष, सहायता प्रदान न करता हो, तो अभी भी किसी 
व्यक्ति के लिए यूरोप के किसी विश्वविद्यालय में संस्कृत पढ़ाकर रुपया कमाना 
असम्भव है। 

प्राध्यापक लासेन संस्क्रत विद्वत्ता के अग्रणी वीरहृदय जर्मन पण्डितों के. 


लगभग अन्तिम प्रतिनिधि थे। ये पण्डित लोगं वास्तव में वीर पुरुष थे, क्योंकि 
विद्या के प्रति पवित्र और निःस्वार्थ प्रेम के अतिरिक्त उस समय जर्मन विद्वानों 


के भारतीय साहित्य की ओर आक्ृष्ट होने का और कौन सा कारण हो संकता 
था? वयोवद्ध प्राध्यापक लासेन एक दिन कालिदासविरचित शाकुन्तल के 
एक अध्याय की व्याख्या कर रहे थे; और उस दिन हमांरा यह तरुण विद्यार्थी 


जिस ध्यान और उत्सुकता के साथ उनके द्वारां. बतलायी गयी व्याख्या को सुन 


रहा था, उतना तनन्‍्मय श्रोता शायद वहाँ ,और कोई न था.। व्याख्या का विषय 
अवश्य ही अत्यन्त हृदयग्राही एवं अद्भुत था, पर सबसे अधिक आइंचर्यजनक 


बात तो यह थी कि एक यूरोपीय' व्यक्ति के अनभ्यस्त मुख से -उच्चारित 


होने के कारंण उस अपरिचित शब्दराशि के क्लिष्ट रूप धारण कर लेने पर भी 
उस बालक को उन शब्दों ने-मन्त्रमगंघ सा कर दिया था। वह अपने घर वापस 


गया, कि/तु उसने जो कुछ सुना था, उसे वह रात में नींद में भी भूल न सका। 


उसने मानों इतने दिनीं के अज्ञात, अपरिचित देश का सहसा दर्शन पा लिया, 


नारा, 


१: बह्मवादिन्‌' पत्र के सस्पादक को भेजा हुआ लेख (१८९६)॥ 


र५ष्‌३...... ... डॉक्टर पॉल डॉयसन 


मोहनी-शक्ति पायी, बसा उसके युवक-हृदय ने और कभी भी अनुभव नहीं 
किया था। द द 
इस होनहार युवक के मित्र उत्कण्ठापूर्वक उस दिन की प्रतीक्षा कर रहे थे. 
जब इस युवक की स्वाभाविक प्रबल शक्तियाँ प्रस्फूटित हो उठेंगी तथा जिस दिन. 
यह युवक किसी बौद्धिक व्यवसाय में प्रविष्ट होकर आदर और यश तथा सर्वोपरि 
प्रचुर वेतन और उच्च पद प्रांप्त करेगा। किन्तु कहाँ से बीच में संस्कृत भाषा 
'का यह झंझट आ खड़ा हुआ! अधिकांश यूरोपीय विद्वानों ने तो उस समय 
संस्कृत भाषा का नाम ही नहीं सुना था--और जहाँ तक इससे अर्थ-प्राप्ति की 
बात थी, मैंने पहले ही कहा है कि संस्कृत भाषा का विद्वान होकर द्रव्योपार्जन 
पश्चिमी देशों में अभी एक असम्भव सा कार्य है। फिर भी हमारे इस युवक 
की संस्क्ृत सीखने की इच्छा बड़ी प्रवल हो उठी। 
यह बड़े दुःख की बात है, हम॑ आधुनिक भारतीयों के लिए यह समझना 
अत्यन्त कठिन हो गया है कि ऐसा कैसे संभव हो -सका। फिर भी, नवद्वीप 
वाराणसी, एवं भारत के अन्यान्य स्थानों के पंण्डितों में, विशेषकर संनन्‍्यासियों 
में हम आज भी ऐसे वृद्ध और युवक देख सकते हैं, जो विद्या के लिए ही विद्याभ्यास 
में रत हैं--ज्ञान के लिए ही ज्ञान-लाभ की तृष्णा में उन्‍्मत्त हैं। ऐसे विद्यार्थी, 
जो आधुनिक यूरोपीय भावापन्न हिन्दुओं की विलास-सामग्रियों का अभाव होने 
. पर भी तथा उनकी अपेक्षा अंध्ययन के लिए सहस्र गुना कम सुविधाएँ उपलब्ध 
रहने पर भी रात पर रात तेल के दिए के अस्थिर धीमे प्रकाश' में हस्तलिखित 
ग्रन्थों का इतनी एकाग्रता से अध्ययन करते रहते' हैं, जिससे अन्य किसी भी देश 
के छात्रों की आँखों की दृष्टि-शक्ति संम्पूर्ण नष्ट हो सकती है; ऐसे विद्यार्थी, 
जो किसी दुलरूभ हस्तलिखित ग्रन्थ या: किसी विख्यात अध्यापक की खोज में कोसों 
भिक्षा पर ही तिर्वाह करते हुए पैदल चले जाते हैं एवं जो मन और शरीर की _ 


सम॒दंय शक्ति अपने पाठ्य विषय में तब॑ तक नियोजित करते रहते हैं, जब त्तक हा 


उनके बाल सफ़ेद नहीं हो जाते तथा उनका शरीर अधिक आयु होने: के कारण 
 क्षीण नहीं हो जाता--ऐसे विद्यार्थी ईश्वर की-कृपा से अभी तक हमारे देश से - 

. बिल्कुल ही. लुप्त नहीं हो गये हैं। आज भारत जिसको अपनी मूल्यवान सम्पत्ति 

कर गौरव अनुभव केरता है, वह निश्चय ही अतीत काल की उसकी योग्य . 
. सन्‍्तानों के इस प्रकार के परिश्रम का फलस्वरूप है; और इस कथन की सत्यता 

. तुरन्त ही. प्रकट हो जायगी, यदि हम प्राचीन युग के भारतीय पण्डितों के पाण्डित्य. 

.. की गम्भीरता एवं उपयोगिता गा तथा उनके निःस्वार्थ भाव एवं उद्देश्य की एकाग्रता 


की तुलना आधुनिक: भारतीय विश्वविद्यालयों की शिक्षा के परिणामों के साथ हक की 
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करें। यदि भारतवासी अपने अतीत-युग के इतिहास की भाँति फिर से अन्यान्य 
जातियों के बीच अपने समुचित गौरव-पद पर आसीन होता चाहते हैं, तो उन्हें 
अपने जीवन में शुद्ध निष्कपट चिन्तनशक्ति तथा यथार्थ पाण्डित्य-लाभ के लिए 
स्वार्थशीन निष्कपट उत्साह को पुनः प्रबल रूप से जगाना पड़ेगा। इस प्रकार 
की ज्ञानस्पष्टा ने ही जर्मनी को श्रेष्ठतम न सही, संसार के श्रेष्ठ राष्ट्रों की श्रेणी 
में स्थान दिया है। 

मैं कह रहा था कि इस जर्मन छात्र के हृदय में संस्कृत शिक्षा के प्रति अनुराग 
बड़ा प्रवल हो उठा था। संस्क्रृत सीखना तो दीर्ष काल में सम्पन्न होनेवाला कार्य 
है, पहाड़ पर चढ़ने जैसा कठिन। इस जर्मन छात्र के जीवन का इतिहास भी 
जगत्प्रसिद्ध अन्य सफल विद्वानों की भाँति है; उन सब लोगों के समान यह युवक 
भी कठोर परिश्रम कर, अनेक कष्ट सहकर, अदम्य उत्साह के साथ अपने ब्रत में 
दढ़तापू्वक लगा रहा और इसके फलस्वरूप वह यथार्थ वीरजनोचित सफलता 


के गौरवमुकुट से विभूषित हुआ। और अब, केवल यूरोप ही नहीं, वरन्‌ समस्त _ 


भारत इस कील विश्वविद्यालय के दर्शेन शास्त्र के आचाय पॉल डॉयसन को 


जानता है। मैंने अमेरिका और यरोप में संस्क्रत के कई प्राध्यापकों को देखा 


रु 


है। उनमें से अनेक वेदान्त की ओर विशेष रूप से आशक्रृष्ट हैं। मैं उनके 


पाण्डित्य एवं निःस्वार्थ कार्य में जीवनोत्सर्ग को देखकर मुग्ध हो गया हूँ। परंतु . 


पॉल डॉयसन (जो संस्कृत में स्वयं को देवसेन कहकर सम्बोधित होना पसन्द 
करते हैं) और वयोवृद्ध मैक्समूछर को मैं भारत तथा भारतीय विचारधारा 
का सर्वश्रेष्ठ मित्र समझता हूँ। कील शहर में इस उत्साही वेदान्ती, उनके भारत- 
भ्रमण की संगिनी उनकी मधुर प्रकृतिवाली सहर्धर्मिणी, तथा उनकी प्रिय छोटी 


ञ् 


कन्या से मेरी प्रथम भेंट; जरमंनी और हॉलेण्ड होकर एक साथ हलन्दन की यात्रा, 


तथा लन्दन एवं उसके आसपास के स्थानों में हम लोगों के आनन्ददायक सम्मि- - 
लन--ये सब घटनाएँ मेरे जीवन की अन्य मधुर स्मृतियों के साथ चिरकाल तक. . 


बनी रहेंगी। 
यूरोप के सवंप्रथम संस्कृतज्ञ संस्कृत के  अध्ययन- में समीक्षात्मक योग्यता 
की अपेक्षा कल्पना के सहारे अधिक ग्रवृत्त हुए थे। उनका ज्ञान तो अल्प था, 


किन्तु उस अल्प ज्ञान से वे आशा बहुत करते थे; और बहुधा वे जो कुछ थोड़ा- 


बहुत जानते, उससे कहीं अधिक प्रदर्शित करते थे। फिर,. उन दिनों शाकुन्तल' 


के मूल्यांकन को ही भारतीय दर्शन-शास्त्र की पराकाष्ठा मासने का पागलूपन 
भी उनमें समाया हुआ था। अतः स्वाभाविकतया प्रथम दल की प्रतिक्रिया के... 
रूप में एक ऐसे प्रतिक्रिववादी छिछले समालोचक-सम्प्रदाय का अभ्युदय हुआ... 





श्ष्पू द डॉक्टर पॉल डॉयसन 


जिसे न तो संस्कृत का ज्ञान ही था और न संस्कृत के अध्ययन से जिसे कुछ लाभ 
की आशा ही दीख पड़ती थी, और जो प्राच्यदेशीय सभी वस्तुओं का उपहास 
किया करता था। यद्यपि ये लोग प्रथम दल को अगम्भौर कल्पनाशीलता की, 
जिसके समक्ष भारतीय साहित्य की प्रत्येक वस्तु नन्दन कानन की भाँति प्रतीत 
होती थी, तीव्र आलोचना करते थे, परन्तु इनके स्वयं के सिद्धान्त प्रथम दलवालों 
के सिद्धान्तों की तरह ही समान रूप से परम दोषयुक्त एवं अत्यन्त दुःसाहस- 
पूर्ण थे। और इन लोगों के इस विषय में दुःसाहस के बढ़ जाने का नितान्त 
स्वाभाविक कारण यह था कि भारतीय विचार-धारा की ओर सहानुभूतिरहित 
और बिना समझे-बूझे हठात्‌ सिद्धान्त बना डालनेवाले ये पण्डित और समालो- 
चकगण इसकी चर्चा ऐसे श्रोताओं के सामने करते थे, जिनकी इस विषय में किसी 
प्रकार की राय प्रकट करने की यदि कोई योग्यता थी, तो वह थी उनकी संस्कृत 
भाषा के सम्बन्ध में पूर्ण अनभिज्ञता ! इस प्रकार की समालोचनात्मक विद्वत्ता से 
यदि अनेक प्रकार के विरुद्ध सिद्धान्त निकलें, तो इसमें आइचय ही क्या है! सहसा 
बेचारे हिन्दू ने एक दिन सुबह जगकर देखा, उसका जो कुछ भी अपना था, वह 
आज नहीं है--एक अपरिचित जाति ने उसके पास से उसकी शिल्प-विद्या छीन 
ली है, एक दूसरी ने उसकी स्थापत्य-विद्या एवं एक तीसरी ने उसके समस्त प्राचीन 
विज्ञान को छीन लिया है; यहाँ तक कि उसका धर्म भी अब उसका अपना नहीं है ! 
पहलवियों की स्वस्तिका के साथ उसका भी आयात भारत में हुआ था ! इस प्रकार 
की उत्तेजनापूर्ण मौलिक गवेषणा की आपाधापी के युग के बाद अब अपेक्षाकृत अच्छा 
समय आया है। लोगों ने अब समझा है कि सच्ची और परिपक्व विद्वत्ता की पूँजी 
के बिना मात्र दुस्साहसिक अभियान, प्राच्यतत्त्व-गवेषणा के क्षेत्र में भी, केवल 
हास्यास्पद विफलता का जनक है, और भारतीय परंपराओं को छिछले तिरस्कार के 
साथ हटा देना कोई बुद्धिमानी का कार्य नहीं है, क्योंकि उनमें ऐसा बहुत कुछ 
हो सकता है, जिसे लोग स्वप्न में भी नहीं सोच सकते। 

यह बड़े हर्ष की बात है कि यूरोप में आजकल एक नये प्रकार के सस्क्ृतज्न 
पण्डितों का अभ्युदय हो रहा है--ये श्रद्धालु सहानुभूतिपूर्ण तथा यथार्थ पण्डित 
हैं। ये श्रद्धालु हैं, क्योंकि ये अधिक: श्रेष्ठ व्यक्ति हैं, एवं सहानुभूतिसम्पन्न हैं, 
क्योंकि ये विद्वात्‌ है। और हमारे मैक्समूलर ही प्राचीन दल की श्रृंखला के साथ 
नये दल की शृंखला को जोड़नेवाली कड़ी के समान हैं। हम हिन्दू लोग पश्चिम- 
देशीय अन्य संस्क्ृतज्ञ पण्डितों की अपेक्षा निश्चय ही उनके प्रति अधिक ऋणी 
हैं, और जब मैं उनके उस महान्‌ कार्य के बारे में सोचता हूँ, जिसे उन्होंने अदम्ध 
उत्साह के साथ अपनी यौवनावस्था में हाथों में लेकर वृद्धावस्थां में उसकी 








, 
॥ 
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सफलतापूर्वक परिसमाप्ति की, तब तो मैं दंग रह जाता हूँ। इनके बारे में एक 
बार जरा सोचो तो सही, किस प्रकार वे हिन्दुओं की आँखों से भी अति कठिनता 


से पढ़े जा सकनेवाले अस्पष्ट पुराने हस्तलिंखित ग्रन्थों की दिन-रात छान-बीन 


कर रहे हैं (---और फिर ये लिपियाँ ऐसी भाषा में लिखी हुई हैं, जिन्हें भली 
प्रकार समझने में एक हिन्दू पण्डित का भी समस्त जीवन छग जायगा; उन्हें 


फिर ऐसे किसी अभावग्रस्त पण्डित की सहायता भी नहीं मिली है, जिसकी बृद्धि 


कुछ टकों पर खरीदी जा सके तथा अत्यन्त नयी गवेषणापूर्ण' किसी पुस्तक की 
भूमिका में जिसके नामोल्लेख द्वारा उस पुस्तक की ख्याति बढ़ायी जा सके। 
इस व्यक्ति के विषय में और भी ज़रा सोचकर तो देखो, किस तरह वे सायण-भाष्य 


के अन्तर्गत किसी शब्द या वाक्य का यथार्थ रीति से पाठ करने एवं ठीक ठीक 
अर्थ ढँढ़ निकालने के लिए कभी दिन पर दिन और कभी महीनों व्यतीत कर 


(जैसा उन्होंने स्वयं मुझसे कहा है) अन्त में इस दीघेकाल के अध्यवसाय के 
'फलस्वरूप वेदिक साहित्यरूपी अरण्य में से होकर अंन्य लोगों के जाने के लिए 
सुगम मार्ग बनाने में सफल हुए हैं; पहले इस व्यक्ति और इनके कार्य के सम्बन 


: में सोचकर देखो और फिर कहो कि वास्तव में इन्होंने हम लोगों के लिए कितना _ 
किया है! यह हो सकता है कि इन्होंने अपनी अनेक रचनाओं में जो कुछ कहा 


है, हम उस सबसे सहमत न हों,--और निश्चय ही इस प्रकार पूर्णतया सहमत 
होना असम्भव है। किन्तु हम सहमत हों या न हों, पर इस सत्य की कभी उपेक्षा 
नहीं की जा सकती कि हमारे पूर्व पुरुषों के साहित्य की रक्षा, उसका विस्तार 





एवं उसके प्रति श्रद्धा उत्पन्न करने के लिए हम सबमें जो कोई जितना करने की 


आशा कर सकता है, इस अकेले व्यक्ति ने उससे सहस्न गुना अधिक किया है और 


यह कार्य इन्होंने अत्यन्त श्रद्धा एवं प्रेमपूर्ण हृदय के साथ सम्पन्न किया है। 


यदि मक्‍्समूलर को इस नये आन्दोलन का प्राचीन अग्रदूत कहा जाय, तो 


डॉयसन निश्चय ही उसके एक नवीन नेता हैं--इसमें कोई सन्देह नहीं। हमारे 


प्राचीन शास्त्ररूपी खान में जो सब विचार एवं आध्यात्मिकता के अमल्य रत्न 
निहित हैं, भाषा-तत्त्व की आलोचना को उत्सुकता ने बहुत दिनों तक उनको हमारी 
दृष्टि से ओझल रखा था। मेक्समूलर उनमें से कई विचारों को जनसाधारण 
की दृष्टि में छाये, एवं सर्वश्रेष्ठ भाषा-तत्त्व-विशारद होने के कारण उनके कथन 
की प्रामाणिकता इतनी अधिक थी कि जनसाधारण का ध्यान' बरबस ही उन 
विचारों की ओर आक्षष्ट हो गया। भाषा-तत्त्व की आलोचना की ओर डॉयसन 
की कोई रुचि न थी, वरन्‌ वे दर्शन शास्त्र में पारंगत थे। वे प्राचीन ग्रीस तथा 
वर्तमान जर्मन तत्त्वालोचना-प्रणाली एवं उनके सिद्धान्तों से अच्छी तरह परिचित 
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_थे। उन्होंने मैक्समूलर का अनुसरण करके अत्यन्त साहस के साथ उपनिषद्‌ 
के गंभीर दाशैनिक तत्त्व-सागर में ग्रोता लगाया, तब उन्होने देखा कि उसमें किसी 
प्रकार की त्रुटि नहीं है, वरन्‌ वह हमारी बुद्धिवृत्ति एवं हृदय की माँग पूर्णतया 
पूरी करता है,--और फिर उन्होंने उसी तरह साहस के साथ उस विषय को 
समस्त जगत्‌ के सामने घोषित किया। पाश्चात्य पण्डितों में केवल डॉयसन ने 
दी वेदान्त के सम्बन्ध में अपनी राय बहुत स्वाधीनतापूर्वक प्रकट की है। अधिकांश 
पण्डित जिस प्रकार दूहरों की समालोचना के डर से भयभीत रहा करते हैं, उस 
प्रकार डॉयसन ने भी कभी किसी के मतामत की परवाह नहों को। वास्तव में 
इस संसार में ऐसे साहसी लोगों की आवश्यकता है, जो निर्भीकता के साथ प्रकृत 
सत्य के सम्बन्ध में अपना मत प्रकट कर सकें; और विशेषतः इसकी आवश्यकता 
यूरोप में अधिक है, जहाँ के पण्डितगण--समाज-भयथ से हो अथवा इस प्रकार 
के अन्य किन्‍्हीं कारणों से--ऐसे सभी विभिन्न धर्ममतों एवं आचार-व्यवहारों 
का किसी तरह उनकी त्रुटियों को छिपराकर समर्थन करने की चेष्टा कर रहे हैं, 
जिन सबमें शायद उन छोगों में से बहुतों का ही विश्वास नहीं है। अतएव 
मेक्समूलर तथा डॉयसन का इस प्रकार साहसपूर्ण एवं स्पष्ट रूप से सत्य का सम- 
थंन॒ वास्तव में विशेष रूप से प्रद्यंसनीय है। मेरी तो यही इच्छा है कि उन्होंने 
हमारे शास्त्रों के गुणों के प्रदर्शन में जिस साहस का परिचय प्रदान किया है 
उसी प्रकार साहस के साथ वे उनके उन सब दोषों को भी प्रदर्शित करें, जो परवर्ती 
काल में भारतीय चिन्ता-प्रणाली में आकर भर गये हैं, विशेषत: उन त्ूटियों 
को, जो हमारी सामाजिक समस्याओं को हल करने के लिए उस चिन्ता-प्रणाली के 
प्रयोग के सम्बन्ध में आ गयी हैं। आज हमें इनके ही समान यथार्थ भित्रों की 
सहायता की अत्यधिक आवश्यकता है, जो भारत में क्रम-वर्धभान इन दिविध 
गतिशील रोगों की गति का रोध कर सकें, जहाँ एक ओर तो प्राचीन प्रथा में 
पले हुए, दासत्व शृंखला में जकड़े हुए लोग ग्राम्य कुसंस्कारों को ही शास्त्रों का 
सार-सत्य समझकर उनसे चिपके रहना चाहते हैं और जहाँ दूसरी ओर हैं शास्त्रों 
को कटु बिन्‍दा करनेवाले--जो हमारे और हमारे इतिहास में कुछ भो अच्छाई 
नहीं देख सकते, ओर जो यदि हो सके तो धर्म एवं दर्शव को लीलाभूमि हमारी 
इस प्राचीन जन्मभूमि के समस्त आध्यात्मिक एवं सामाजिक प्रतिष्ठानों को इसी 
क्षण तोड़-फोडकर धूल में मिला देने को तत्पर हैं। द 


हा 











पवहारी बाबा 


भगवान्‌ बुद्ध ने धर्म के प्राय: सभी अन्य/न्य पक्षों को कुछ समग्र के लिए 
दूर रखकर केवल दु:खों से पीड़ित संसार की सहायता करने के महान कार्य 
को प्रधानता दी थी। परन्तु फिर भी स्वार्थपूर्ण व्यक्ति-भाव से चिपके रहने 
के खोखलेपन के महान सत्य का अनुभव करने के निमित्त आत्मानुसच्धान में 
उन्हें भी अनेक वर्ष बिताने पड़े थे। भगवान्‌ बुद्ध से अधिक निःस्वार्थ तथा 
अथक कर्मी हमारी उच्च से उच्च कल्पना के भी परे है। परन्तु फिर भी उनकी 
.. अपेक्षा और किसे समस्त विषयों का रहस्थ जानने के लिए इतने विकट हंघर्ष 
करने पड़े ?. यह चिरन्तन तथ्य है कि जो कार्य जितना महान्‌ होता है, उसके 
पीछे सत्य के साक्षात्कार की उतनी ही अधिक शक्ति विद्यमान रहती है। किसी 
पूर्व निर्धारित महान्‌ योजना को ब्योरेवार कार्यरूप में परिणत करने को आधार 
देने के लिए भले ही अधिक एकाग्र चिन्तन की आवश्यकता न पड़े, परन्तु प्रबल 
अँत:प्रेरणाएँ केवल प्रबल एकाग्रता का ही परिवर्तित रूप हैं। सामान्य चेष्टाओं 
के लिए सम्भव है यह सिद्धान्त पर्याप्त हो, परन्तु जिस हिलोर से एक छोटी 
सी लहर की उत्पत्ति द्ीती है, वह हिलोर उस आवेग से अवश्य ही नितान्त 
भिन्न है, जो एक प्रचंड तरंग को उत्पन्न कर देता है। परन्तु फिर भी यह छोटी 
सी लहर उस प्रचंड तरंग को उत्पन्न करनेवाली शक्ति के एक अल्पांश का मूर्त 
रूप ही है। 

डसके पूर्व कि हमारा मन क्रियाशीलता के निम्न स्तर पर प्रवरू कर्म-तरंग 
उत्पन्न कर सके, आवश्यकता इस वात की है कि हम सच्चे तथा ठीक ठीक 
तथ्यों के निकट पहुँच जायें, फिर वे भले ही विकट तथ। भथप्रद क्‍यों नहों; 
हंम सत्य--शुद्ध सत्य को प्राप्त करें, चाहें उसके आन्दोलन में हमारे हृदय 
का. प्रत्येक तार छिन्न-भिन्न ही क्यों न हो जाय; हम निःस्वार्थ तथा निष्कयट 
प्रेरणा को प्राप्त करे--चाहे उसकी प्राप्ति में हमारा अंग-प्रत्यंग ही क्यों न कट 
जायें। सूक्ष्म वस्तु काल-स्रोत में प्रवाहित होते होते अपने चारों ओर स्थूल 
वस्तुओं को समेटती रहती है और अव्यक्त व्यक्त हो जाता है; अदृष्य दृश्य 
का स्वरूप धारण. कर लेता है; जो वात सम्भव सी प्रतीत होती थीं, वह 
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वास्तविक रूप घारण कर लेती है; कारण कार में तथा विचार शारीरिक 
कार्यों में परिणत हो जाते हैं। 

कारण सहस्रों प्रतिकूछ परिस्थितियों वश भले ही अवरुद्ध रहे, परन्तु कभी 
न कभी वह कार्यरूप में अवश्य ही परिणत होगा तथा इसी प्रकार एक सक्षम 
विचार भी, आज चाहे जितना क्षीण क्‍यों न हो, एक न एक दिन स्थूल क्रिया 
के रूप में अवश्य ही गौरवान्वित होगा। साथ ही हमें यह भी स्मरण रखना 
चाहिए कि इन्द्रिय-सुख प्रदान करने की क्षमता की दृष्टि से किसी वस्तु का 
मूल्य आँकना भी उचित नहीं। 

जी प्राणी जितना अधिक निम्न स्तर में रहता है; उतना ही अधिक वह 
इन्द्रियों में सुख अनुभव करता है तथा उतने ही अधिक परिमाण में वह इन्द्रियों 
के राज्य में निवास करता है। सम्यता--यथार्थ सम्यता का अर्थ वह शक्ति 
होना चाहिए, जो पशुभावापन्न मानव को इन्द्रिय-भोगों के जीवन के परे ले जा 
सके, उसे बाह्य सुख देकर नहीं, वरन्‌ उच्चतर जीवन के दृश्य दिखाकर, उसका 
अनुभव कराकर। क्‍ द 

मनुष्य को इस बात का ज्ञान जन्मजात-प्रवृत्ति द्वारा प्राप्त रहता है, चाहे. 
सभी अवस्थाओं में उसे इस बात का बोध स्पष्ट रूप से भले ही न रहता हो। 
 विचारशीर जीवन के सम्बन्ध में उसकी बहुत ही भिन्न घारणाएँ हो सकती 
हैं, पर फिर भी यह उसके हृदय में स्थित रहता है, वह ती हर हालत में प्रकट 
होने की ही चेष्टां करता रहता है--इसीलिए तो मनुष्य किसी बाजीमर, ओझा, 
जादूगर, पुरोहित अथवा वैज्ञानिक के प्रति सम्मान दर्शाये बिना नहीं रह सकता ) 
जिस परिमाण में मनुष्य इन्द्रियपरायणता को छोड़कर उच्च भाव-जगत्‌ में 
अवस्थान करने का सामथ्य॑ प्राप्त कर लेता है, जिस परिमाण में वह विशुद्ध 
चिन्तन रूपी प्राणवायु फेफड़ों के भीतर खींचने में समर्थ हो जाता है तथा जितने 
अधिक समय तक वह उस उच्च अवस्था में रह सकता है, केवल इसी आधार 
पर उसका विकास आँका जा सकता है। 

जैसी स्थिति है, उसमें यह स्पष्ट रूप से दिखायी देता है कि संस्कृत 
व्यक्ति अपने जीवन-निर्वाह के लिए नितान्त आवश्यक चीज़ों के अतिरिक्त, 
तथाकथित ऐश-आराम में अपना समय गँवाना बिल्कुल पसन्द नहीं करता 
और जैसे जैसे वह उन्नत होता जाता है, वैसे वेसे आवश्यक कर्म करने में भी 
उसका उत्साह कम होता दिखायी देता है। 

इतना ही नहीं, मनुष्य की विलासविषयक धारणाएँ भी विचारों तथा 
आदर्शों के अनुसार विन्यंस्त होती जाती हैं। और उसका प्रयत्व यही रहता 
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है कि उनमें वही विचार-जगत्‌ यथाशक्तित प्रतिबिम्बित हों--और यही है 


कला । 
--जिस प्रकार एक ही अग्नि विश्व में प्रवेश कर प्रत्येक रूप में अपने को 


प्रकट करती है, और फिर भी जितनी वह व्यक्त हुई है, उससे वह कहीं अधिक 


होती है --हाँ, वह अनंत गुनी अधिक है ! अनंत चंतन्‍्य का केवल एक कण 
हमें सुखे देने के लिए इस जड़ जगत्‌ में अवतीर्ण हो सकता है। पर उंसके शेष भाग 
को यहाँ लाकर उसके साथ स्थूल के समान हम मनमाना व्यवहार नहीं कर सकते। 
वह परम सूक्ष्म वस्तु हमारे दृष्टि-क्षेत्र से सर्वदा ही बाहर निकल जाती है तथा 
उसे हमारे स्तर पर खींच लाने की हमारी जो चेष्टा होती है, उसे देखकर वह 
हँसती है। इस विषय में हम यही कहेंगे कि मुहम्मद को ही पवेत के निकट 
जाना होगा---उसमें नहीं कहने की गुंजाइश नहीं। मनुष्य के लिए अपने को 
उसी उच्च स्तर तक उठाना पड़ेगा, यदि वह चाहता है कि वह उस अतोन्द्रिय 


प्रदेश के सौन्दर्य का पान करे, उसके आलोक में अवगाहन करे तथा उसका जीवन _ 


विश्व-जोवन के मूल कारण के साथ एकात्म होकर स्पदिन्त हो। 


ज्ञान ही आश्चर्य जगत्‌ का द्वार खोलता है, ज्ञान ही पशु को देवता बनाता है 


और जो ज्ञान हमें उस ईश्वर के निकट पहुँचा देता है, 'जिसे जान लेने से सब कुछ 
ज्ञात हो जाता है ---जो समस्त अन्यान्य ज्ञान (अपरा विद्या ) का हृदयस्वरूप है, 
जिसके स्पन्दन से समस्त-भौतिक विज्ञानों में प्राणों का संचार हो जाता है, वह 
धर्म-विज्ञान ही निःसंदेह सर्वश्रेष्ठ है, क्योंकि केवल वही मनुष्य को सम्पूर्ण तथा 
श्रेष्ठ विचारमय जीवन व्यतीत करने में समर्थ बना सकता है। धन्य है वह देश, 


. जिसने उसे परा विद्या” नाम से संबोधित किया है। 


यद्यपि व्यवहार में शायद ही तात्त्विक सिद्धान्त की पूर्ण अभिव्यक्ति 


. दिखायी देती हो, परन्तु फिर भी आदर्श कभी ओझल नहीं होता। एक ओर 


हमारा यह कतेंव्य है कि हम अपने आदर्श को कभी ओझल न होने दें, चाहे हम 
उसकी ओर संवेद्य गति से अग्रसर हों अथवा असंवेद्य धीमी गति से रेंगते हुए 
जायें; दूसरी ओर वस्तु-स्थिति यह है कि चाहे हम अपने हाथों को अपनों आँखों 


' के सामने-क़रके उसका प्रकाश ढेकने का जितना यत्न करें, सत्य सवंदा हमारे सम्मख 


अस्पष्ट रूप से विद्यमान रहता ही है। 
व्यावहारिक जीवन आदरश में ही है। हम चाहे दाशेनिक सिद्धान्त 


१, कठोपनिषद ॥२१२॥९॥ ' 
२. कस्मिन्नभ्गवों विज्ञाते सर्वर्सिदं विज्ञातं भवति ॥ मण्डकोपनिय ॥१।१।३॥ 
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प्रतिपादित करें अथवा दैनिक जीवन के कठोर कर्तव्यों का पीलन करें हमारे सम्पूर्ण 
जीवन में आदर्श ही ओतप्रीत रूप से विद्यमान रहता है। इसी आदर्श की किरणें 
सीधी अथवा वक्र गति से प्रतिबिम्बित तथा पदावर्तित हो मानो हमारे जीवन- 
गृह में प्रत्येक रंध्र तथा वातायन से होकर प्रवेश करती रहती हैं और हमें जान 
अथवा अनजान में अपना प्रत्येक कार्य उसीके प्रकाश में करना पड़ता है, प्रत्येक 
. बस्त को उसीके द्वारा परिवर्तित, परिवरद्धित अथवा विरूपित देखना पड़ता है। 
'हम अभी जेसे हैं, वेंसा आदशें ने ही बनाया है अथवा भविष्य द्रोनेवाले 
हैं, वेसा आदर्श ही बना देगा। आदर्श की शक्ति ही ने हमें आवृत कर रखा है 
तथा अपने सुखों में अथवा दुःखों में, अपने महान्‌ कार्यों में अथवा अपने नीच 
कार्यों में, अपने गणों में अथवा अपने अवग॒णों में हम उसी शक्ति का अनुभव 
करते हैं। 
यदि व्यावहारिक जीवन पर आदर्श का इतना असर होता है, तो उसी 
प्रकार व्यववहारिक जीवन का भी हमारे आदर्श को गढ़ने में कुछ कम हाथ 
हीं है। असल में आदर्श का सत्य तो व्यावह्वारिक जीवन में ही है। आदश 
का फल व्यावहारिक जीवन के प्रत्यक्ष अनुभव द्वारा ही प्राप्त होता है। आदशें 
का अस्तित्व ही इस बात का प्रमाण है कि कहीं न कहीं अथवा किसी न किसी 
रूप में वह व्यावहारिक जीवन है। आदर्श कितना ही विशाल क्‍यों न हो, परन्तु 
वास्तव में वह व्यावहारिक जीवन के छोटे छोटे अंशों का विस्तृत रूप ही है। 
आदर्श अधिकांशतः संयोजित, सामान्यीकृत व्यावहारिक इकाइयाँ है। 
व्यावहारिक जीवन में ही आदर्श की शक्ति है; व्यावहारिक जीवन में 
और उसके द्वारा ही वह हम पर क्रियाशील होता है। व्यावहारिक जीवन 
द्वारा ही हमें उसकी इन्द्रियानुभूति होती है तथा उसीके द्वारा वह आत्मसात 
किये जाने योग्य रूप धारण करता है। व्यावहारिक जीवन को ही सीढ़ी वनाकर 
हम आदर्श की ओर उठते हैं। उसी पर हम अपनी आशाएँ बाँघते हैं, वही 
हमें कार्य करने के लिए साहस देता है। 
ऐसे करोड़ों लोगों की अपेक्षा, जो शब्दों द्वारा आदर्श को अत्यन्त सुन्दर 
गों में चित्रित कर सकते हैं, और सृक्ष्मातिसूक्ष्म सिद्धान्तों का निरूपण कर सकते 
वह व्यक्ति कहीं अधिक शक्तिमात है, जिसने अपने जीवन में आदर्श को अभि: 
व्यक्त कर लिया है 
दर्शन शास्त्र मानव-समाज के लिए उस समय तक निरथंक से ही हैं अथवा 
अधिक से अधिक बौद्धिक व्यायाम मात्र हैं, जब तक कि वे धर्म के साथ संयुक्त 
हीं होते, तथा एक ऐसा व्यक्ति समुदाय उन्हें प्राप्त नहीं हो जाता, जो उन्हें 


(४ 
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न्यूनाधिक सफलता के साथ व्यावहारिक जीवन में परिणत कर दे। जिन मत- : 


वादों से एक भी भावात्मक आशा नहीं थी, पर उन्हें भी जब व्यक्ति समुदायों 
ने अपनाकर कुछ व्यावहारिक बना दिया, तो उनके भी विशाल संख्या में अनुयायी 
हमेशा के लिए हो गये। परन्तु उसके अभाव में अनेक भावात्मक विचार-सिद्धान्त 
नष्ट हो गये । 
हममें से अधिकांश लोग अपने कार्यों को अपने विचार-जीवन के समकक्ष 
नहीं रख पाते। केवल थोड़े ही. धन्‍्यभाग ऐसा कर सकते हैं। हममें से अधि- 
कांश व्यक्ति जब गम्भीर मनन करने लग जाते हैं, तो वे अपनी कार्यक्षमता 
खो बेठते हैं और जब अधिक कार्य में व्यस्त हो जाते हैं, तो गम्भीर मनन-शक्ति 
भी गँवा बेठते हैं। यही कारण है कि अधिकांश महान्‌ विचारकों को अपने 
उच्च आदशों की व्यावहारिक परिणति का प्रश्न काल पर छोड़ देना पड़ता 
। उनके विचारों को कार्यरूप में परिणत होने तथा प्रचारित होने के लिए 
ओर अधिक सक्रिय मस्तिष्कवालों की प्रतीक्षा करनी पड़ती है। इन पंक्तियों 
को लिखते समय मानो हमारे सामने उस कवचधारी पार्थशारथि की झलक 
दिखायी पड़ जाती है, जो दोनों विरोधी सैन्यों के बीच अपने रथ पर खड़े होकर 
अपने बायूं हाथ से दुप्त अश्वों को रोक रहे हैं, और वे अपनी गुद्ध दृष्टि से 
विशाल सेना को निहार रहे हैं तथा मानो अपनी जन्मजात-प्रवृत्ति द्वारा दोनों 
दलों की रण-सज्जा की प्रत्येक वात को तौल रहे हैं। साथ ही मानो उनके 
ओठों से भयाकुल अजुन को रोमांचित करनेवाला कर्म का वह अत्यद्भुत रहस्य 
निकल रहा है --- 
कमण्यकर्म यः परयेदकर्मण च कर्म यः । 
स बुद्धिसान्‌ सनुष्येब्‌ स युक्तः क्रत्स्तकर्मेकृत )। गीता॥ ४११८॥ 
-- जो कर्म में अकम अर्थात्‌ विश्वाम या शांति, एवं अकम अर्थात्‌ शांति में कर्म 
देखता है, वही मनुष्यों में बद्धिमान है, वही योगी है, और उसीने सब कर्म किये हैं।' 
यही पूण आदर है। परन्तु बहुत ही कम लोग इस आदी को प्राप्त कर 
पाते हैं। अतएव परिस्थितियाँ जैसी भी हों, हमें उन्हें ग्रहण करना ही चाहिए 
तथा विभिन्न व्यक्तियों में विकसित मानव पूर्णता के भिश्ने भिन्न पहलुओं को एकत्र 
करके संतोष करना चाहिए । 
धर्म के क्षेत्र में चार प्रकार के साधक होते हैं--गंभीर चिन्तनशील (ज्ञान- 
योगी ), दूसरों की सहायता के लिए प्रबलू, कर्मशील (कर्मयोगी ), साहस और 
निर्भीकता के साथ आत्मानुभूति प्राप्त कर लेमे में अग्रसर, (राजयोगी) तथा 
दशान्त: एवं विनम्र (भक्तियोगी ) । द 
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जिस व्यक्ति का शब्द-चित्र हम यहाँ दे रहे : हैं, वे अद्भुत विनयसम्पन्न 

तथा गम्भीर आत्मज्ञानी थे। 
से मर मं 

पवहारी बाबा (मृत्यु के बाद वे इसी नाम से विख्यात हुए) का जन्म बना- 
रस ज़िले में गुज़ी नामक स्थान के निकट एक गाँव में ब्राह्मण वंश में हुआ। 
बाल्यावस्था में ही वे अपने चाचा के पास रहने तथा विद्याजन करने के लिए 
गाजीपुर आ गये थे। 

वर्तमान काल में हिन्दू साधु प्रधानत: निम्नलिखित सम्प्रदायों में विभकत 
हैं: संन्‍्यासी, योगी, वेरागी तथा पंथी। संन्यासी श्री शंकराचार्य के मता- 
वलम्बी अद्वैतवादी हैं। योगी यद्यपि अद्गतवादी होते हैं, पर योग की भिन्न 
भिन्न प्रणालियों की साधना करने के कारण उनकी एक अलूंग श्रेणी मानी गयी 
है। वैरागी रामानुजाचायं तथा अन्यान्य द्वतवादी आचार्यों के अनुयायी होते 
 हैं। पंथियों में द्वैती तथा अद्वेती दोनों का समावेश होता है, इनके सम्प्रदायों 
की स्थापना मुसलमानों के शासन-काल में हुई थी। पवहारी बाबा के चाचा 
रामानुज अथवा श्री सम्प्रदाय के अनुयायी थे ; वे नैष्ठिक ब्रह्मचारी थे अर्थात्‌ 
उन्होंने आजीवन ब्रह्मचर्य का व्रत लिया था। गाज़ीपुर से उत्तर दो मील की 
दूरी पर गंगा के किनारे उन्तकी छोटी सी जमीन थी और वहीं वे बस गये थे। 
उनके कई भतीजे थे। उनमें से वे एक (पवहारी बाबा) को अपने घर में ले गये 
और गोद ले लिया, जिससे वह उनकी सम्पत्ति तथा पंद का उत्तराधिकारी हो। 

पवहारी बाबा की इस समय की जीवन-घटनाओं के सम्बन्ध में हमें कोई 
विशेष जानकारी प्राप्त नहीं है और न हमें इसी बात का कुछ पता है कि जिन 
विशेष गणों के कारण वे भविष्य में इतने विख्यात हुए थे, उनका उस समय उनमें 
कोई चिह्न भी विद्यमान था। लोगों को इतना ही स्मरण है कि उन्होंने व्याकरण 
न्‍्याय' तथा अपने सम्प्रदाय के धर्मग्रन्थों का। बड़े परिश्रम के साथ विशेष रूप 
से अध्ययन किया था। साथ ही वे फूर्तीलि एवं विनोदप्रिय भी थे। कभी कभी उनकी _ 
विनोदप्रियता इतनी बढ़ जाती थी कि उत्तके सहपाठियों को उनकी, शरारतों 
से परेशान होना पडता था।। | 

इस प्रकार प्राचीन परम्परा के भारतीय विद्यार्थियों के दैनिक: कर्तेव्यों के 
बीच इस भावी सन्त का बाल्य' जीवन व्यतीत ' होने छगां। उनके उस समय के ह 


सरल आनन्दमय तथा क्रीड़ाशील छात्र-जीवन में अपने अध्ययन के प्रति असा- . . 


् घारण अनराग तथा भाषाएँ सीखने कीं अपूर्व प्रवृत्ति के अतिरिक्त और कोई क्‍ 
ऐसी विशेष बात नहीं दिखायी देती थी कि उनके भावी जीवन. की उस उत्कट - द 
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. गम्भीरता का अनुमान किया जां सकता, जिसकी परिणति एक अत्यन्त अदू- 


भत तथा रोमांचकारी आत्माहुति में होनेवाली थी। 


इसी समय एक ऐसी घटना हुई, जिससे इस बाल विद्यार्थी को सम्भवतः 


: पहली ही बार जीवन के गम्भीर रहस्य की अनुभूति हुईं। अब तक जो दृष्टि 
किताबों में ही गड़ी रही थी, उसे ऊपर उठाकर बह युवक अपने मनोजगत्‌ का 
बारीक़ी के साथ निरीक्षण करने लगा। और धर्म का वह अंश जानने के लिए 
: व्याकुल हो उठा, जो केवल किताबी ही न होकर वास्तव में सत्य है। इसी समय 
उसके चाचा की मत्य हो गयो--इस बाल हंंदय का समस्त प्रंम जिस पर 
केन्द्रित था, व्रही चल बसा। दुःख से म्माहत एवं सतप्त बालक शून्य को पूर्ण 
करने के लिए अब एक ऐसी चिन्तन वस्तु के अन्वेषण के लिए कटिबद्ध हो गया 
जिसमें कभी परिवर्तत होता ही नहीं । 
.. भारत में सभी विषयों के लिए हमें गुर की आवश्यकता होती है। हम 
हिन्दुओं का ऐसा विश्वास है कि ग्रंथ रूपरेखा मात्र हैं। प्रत्येक कला में, प्रत्येक 
विद्या में, विशेषकर धर्म में जीवन्त रहस्यों की प्राप्ति शिष्य को गुरु द्वारा ही 


होनी चाहिए। अत्यन्त प्राचीन काल से ही भारत में जिज्ञासुओं ने बिना व्यतित्रमों 
के अन्तर्जंगत्‌ के रहस्यों की खोज करने के लिए सर्देव एकान्त का आश्रय लिया... 
: है और आज भी ऐसा एक भी वन, पर्वत अथवा पवित्र स्थान नहीं है, जिसके... 
सम्बन्ध में यह किवदन्ती न प्रचलित हो कि किसी न किसी महात्मा के निवास 


से वह स्थान पवित्र हुआ है । 
.. यह कहावत प्रसिद्ध है: 


रमता साधु, बहता पानी। 
इनमें कभी ना मेल लखानी ॥ 


-- जिस प्रकार बहता पानी शुद्ध और निर्मल होता है, उसी प्रकार 


अ्रमण करनेवाला साध भी पवित्र तथा निर्मेल होता है। 
भारत में जो लोग ब्रह्मचये-त्रत धारण कर धार्मिक जीवन बिताते हैं, वे 


. साधारणतया अपना अधिकांश जीवन देश के विभिन्न प्रदेशों में भ्रमण करने में 


तथा भिन्न भिन्न तीर्थों एवं पुण्य स्थानों के दर्शन करने में ही व्यतीत करते हैं। 
. जिस चीज़ का स्वंदा व्यवहार होता रहता है, उसमें जंग कभी नहीं, लगता 


इसी प्रकार मानो भ्रमण करते रहने से उनमें . मलिनता कभी प्रवेश नहीं कर द 


पात्ती। इससे एक और लाभ होंता है--उन महात्माओं द्वारा - धर्म मानो प्रत्येक 


व्यक्ति के दरवाजे पर पहुँच जांता है। जिन्होंने संसार का त्यागं- किया है, 


+ आह 
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र्द्द५ ५... ॥ह ह .. पवहारी बाबा 


उनके लिए यह आवश्यक कतव्य माना गया है कि वे भारत की चारों दिलज्ञाओं 
में स्थित चारों मुख्य धामों (उत्तर में बदरी-केदार, पूर्व में पुरी, दक्षिण में सेतुबन्ध 
रामेशवर और पश्चिम में द्वारका) का दशेन करें। 

सम्भव है; उपर्यक्त कारणों ने ही हमारे इस यवक ब्रह्मचारी को भारत- 
भ्रमण के लिए उंद्यत किया हो, परन्तु यह हम निश्चित रूप से कह सकते हैं 
कि उनके भ्रमण का मख्य कारण उनकी ज्ञान-तष्णा ही थी। हमें उनके अ्रमण 
के सम्बन्ध में बहुत थोड़ी जानकारी है; तथापि जिन द्राविड़ भाषाओं में उनके 
सम्प्रदाय के अनेक ग्रन्थ लिखे हुए हैं, उन भाषाओं का उनका ज्ञान देखकर, तथा 
श्री चैतन्य सम्प्रदाय के वैष्णवों की प्राचीन बंगला भाषा से भी उनका पूर्ण 
परिचय देखकर हम अनमान कर सकते हैं कि दक्षिण तथा बंगाल में वे काफ़ी 

समय तक रुके होंगे। 

परन्तु उनके यौवन-काल के मित्रगण उनके एक विशिष्ट स्थान के प्रवास 

पर विशेष ज़ोर देते हैं। वे कहते हैं कि काठियावाड़ में गिरतार पर्वत की चोटी 


पर ही वे सर्वप्रथम व्यावहारिक योग के रहस्यों में दीक्षित हुए थे। 


यही वह पव॑त है, जिसे बौद्ध इतना पवित्र मानते थे। इस पर्वत के नीचे 
वह विशाल शिला है, जिस पर राजाओं में परम धर्मशीक' अशोक का पुरातत्व- 
वेत्ताओं द्वारा सर्वप्रथम पढ़ा हुआ धर्मानुशासन उत्कीर्ण है। उसके भी नीचे, सैकड़ों 
सदियों की विस्मृति के अंधकार में लीन, अरणप्यों से ढके हुए विशाल स्तूपसमूह 
थे, जिनके सम्बन्ध में लम्बे अरसे तक यह धारणा थी कि वे गिरनार पव॑त-श्रेणी 
के ही टीले हैं। अब भी वह सम्प्रदाय--जिसका बौद्ध धर्म आज एक संशोधित 
संस्करण समझा जाता है---इस पर्वत को कम पवित्र नहीं मानता और आइचय 
की बात यह है कि उसके विश्वविजयी उत्तराधिकारी के आधुनिक हिन्दू धर्म 


में विलीन होने के पूर्व तक उसने स्थापत्य-क्षेत्र में विजय-लाभ करने. का 
साहस नहीं किया। क्‍ 


महांयोगी अवधत गुरु दत्तात्रेय के प्रवास से पुनीत होने के कारण गिरनार 
पर्वत हिन्द्रओं में प्रसिद्ध है और कहा जांता है कि इस पर्वत की चोटी पर किसी 


_ किसी भाग्यशाली व्यक्ति को अब भी महान तथा सिद्ध. योगियों का दर्शन हो 


जाता है। क्‍ द 
हमारे यवक ब्रह्मचारी ने अपत्ते जीवन के दूसरे मोड़ में एक साधक सेंन्यासी 


का शिष्यत्व ग्रहण: किया। . ये सेन्यासी कहीं वाराणसी के निकट गंगा के तट पंर 


ते थे। उनका निवास-स्थान गंगा की उच्च तंटभूमि में खुदी हुई एक गुफा 
था। हमारे संत भी अपने भविष्य जीवन में गाजीपुर के निकट गंगा के किनारे 
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जमीन के नीचे बनायी हुई एक गहरी गुफा में वास करते थे। हम अनुमान 


कर सकते हैं कि उन्होंने यह बात अपने योगी गुरु से ही सीखी होगी। योगियों 
ने सदैव ऐसी ही गुफाओं अथवा स्थानों में रहना उचित कहा है, जहाँ का ताप- 
मान सम हो, कोलाहल मस्तिष्क को विचलित न कर सके। हमें यह भी ज्ञात 
हुआ है कि वे लगभग इसी समय वाराणसी के एक संनन्‍्यासी के पास अद्ग॑त दर्शन 
का अध्ययन कर रहे थे। द 

अनेक वर्षों तक भ्रमण, अध्ययन तथा साधना करने के उपरान्त युवक 
ब्रह्माचारी उस स्थान पर लौट आये, जहाँ उनका पालन-पोषण हुआ था। यदि 


उनके चाचा जी उस समय तक जीवित रहते, तो वे सम्भवतः उस युवक के. 


मुखमण्डल पर वही ज्योति देखते, जो प्राचीन काल के एक महान्‌ ऋषि ने अपने 
' शिष्य के मख पर देखी थी और कहा था, ब्रह्मविदिव वें सोम्य भाति--हि सोम्य, 
देख रहा हँँ---आज तुम्हारे मुख पर ब्रह्मज्योति झलक रही है। परन्तु घर लोटने 
पर जिन्होंने उनका स्वागत किया, वे. थे केवल उनके बाल्य जीवन के मित्रगण। 


उनमें से अंधिकांश संकीण विचारों तथा शाइवत संघर्ष के संसार में हमेशा के लिए रे 


प्रविष्ट हो च॒के थे। 

: परन्तु फिर भी उन छोगों को अपनी पाठशाला के इस पुराने मित्र तथा 
खिलाड़ी, के, जिसको समझने के वे आदी थें, चरित्र एवं आचरण में एक परि- 
वर्तत--एक रहस्यमय परिवर्तेन दिखायी दिया, जो उनके लिए विस्मयजनक था। 
लेकिन अपने मित्र के सदृश बनने की इच्छा अथवा .उसके सस्रानः सत्य की खोज 
करने की आकांक्षा उनमें जाग्रत न हो सकी.। यह एक ऐसे व्यक्ति का रहस्य था, 
जो इस कष्टमय तथा -भोगलोलप संसार से पार जा चुका था, और बस. इतनी 
ही भावना उनके लिए पर्याप्त थी। सहज ही इनके प्रति श्रद्धा-सम्पन्न हो, उन 
लोगों ने फिर और अधिक जिज्ञासा प्रकट नहीं की ।. 

इसी समंय इस संत की विशिष्टताएँ. अधिकाधिक विकसित और प्रकट 
होने लगीं, काशी के निकट रहनेवाले अपने मित्र के संदश उन्होंने: भी जमीन 


में एक गुफा खुदवा छी थी और उसमें प्रवेश कर वे. वहाँ अनेक घंटे बिताने 
. लगे। इसके पद्चात्‌ अपने आहार के संबंध में भी वे कठोर नियंम का पालन 
. करने लगे। दिन भर वे अपने छोटे से आश्रम में काम करते, अपने प्रेमास्पद श्री... 
_ रामचंद्र जी. को पूजा करते; उत्तम प्रकार के व्यंजन तैयार करते। (कहते हैं कि. .. 
इस पाक-विद्या में वे असाधारण रूप से निपुण थे)। इने व्यंजनों को भेगवांन 





१ 


१, छान्दोग्योपनिषद ॥॥ ४।९।२ ॥॥ 














२६७ । क्‍ प्बहारी बाबा 


का भोग लगाकर वे फिर उन्हें अपने मित्रों तथा दरिद्रतारायणों में प्रसाद रूप 
में बाँट देते और रात होने तक उनकी सेवा में लगे रहते। जब वे सब सो जाते, 
तब वे चुपके से गंगा जी में कूदकर तैरते हुए दूसरे किनारे पर चले जाते और 
वहाँ सारी रात साधन-भजन में बिताकर प्रात:काल के पूर्व ही वे वापस लौट 
आते और अपने मित्रों को जगाकर फिर अपने उसी नित्य कम में लग जाते 
जिसे हम भारत में दूसरों की पूजा कहते हैं। द 
- ऐसा करते करते उनका स्वयं का आहार दिनोंदिन कम होने लगा। हमने 

सुना है कि अंत में वे दिन भर में क्रेवल एक मुदठी नीम के कड़वे पत्ते अथवा 
कुछ लाल मिर्च ही खाकर रह जाया करते थे। इसके बाद उन्होंने रात को 
गंगा जी के उस पार जंगल में जाना छोड़ दिया और बे अपना अधिकाधिक 
समय उस गुफा में ही बिताने छगे। हमने सुना है कि उस गुफा में वे कई कई 
दिन तथा महीनों तक ध्यानमग्न रहा करते और फिर बाहर निकलते। यह कोई 
भी नहीं जानता था कि वे इतने लम्बे समय तक वहाँ क्या खाकर रहते हैं; 
इसीलिए लोग उन्हें पव-आहारी' (पवहारी) अर्थात्‌ वाय-भक्षण करनेवाले 
बाबा कहने लगे। 

फिर उन्होंने अपने जीवन भर यह स्थान नहीं छोड़ा। एक समय वे अपनी 
गूफा में इतने अधिक समय तक रहे कि लोगों ने यह निश्चय कर लिया कि वे 
अब मर गये ! कितु बहुत समय के बाद वे फिर बाहर निकले और उन्होंने 
सेकड़ों साधुओं को भण्डारा दिया। 

जब वे ध्यानमग्न नहीं रहते थे, तब अपनी गुफा के द्वार पर स्थित एक कमरे 
में बैठकर, दर्शन के निमित्त आये हुए लोगों से बातचीत करते थे। अब उनकी 
कीति' फैलने रगी और गाज़ीपुर-निवासी अफ़ीम-विभाग के अधिकारी राय- 
बहादुर श्री राय गगनचंद्र के द्वारा--जो अपने उदात्त आचरण तथा घमें- 
परायणता के कारण लोकप्रिय थे--हमें इन संत से परिचित होते का सौभाग्य 
प्राप्त हुआ ! 

भारत के अन्य अनेक संतों के सदश पवहारी बाबा के जीवन में भी कोई 
विशेष बाह्य क्रियाशीलता नहीं दीख पड़ती थी। शब्द द्वारा नहीं, बल्कि 
जीवन द्वारा ही शिक्षा देनी चाहिए, और जो व्यक्ति सत्य धारण करने के 
योग्य हैं, उन्हींके जीवन में वह प्रतिफलित होता है ।---उनका जीवन इसी भारतीय 
. आदर्श का एक और उदाहरण था। इस श्रेणी 'केसंत, जो कुछ वे जानते 
हैं, उसका प्रचार करने में' पूर्णतया उदासीन रहते हैं; क्योंकि उनकी यह दुढ 
घारणा होती है कि शब्द द्वारा नहीं, वरनू केवल भीतर की साधना द्वारा ही 

९-१८ 
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संत्य की प्राप्ति हो सकती है। उनके निकट धर्मं सामाजिक कतेंव्यों की प्रेरक 
शक्ति नहीं है, वरन्‌ इसी जीवन में सत्य का प्रखर अनुसंधान एवं सत्य की उप- 
लब्धि है। वे काल के किसी एक क्षण में अन्यान्य क्षणों की अपेक्षा अधिक क्षमता 
स्वीकार नहीं करते। अतएवं अनन्त काल के प्रत्येक क्षण के एक समान होने 
के कारण वे इस बात पर ज़ोर देते हैं कि मृत्यु की बाट न जोहकर इसी लोक में 
तथा प्रस्तुत क्षण में ही आध्यात्मिक सत्यों का साक्षात्कार कर लेना चाहिए। 
.. लेखक ने एक समय इन संत से पूछा था कि संसार की सहायता करने 
के लिए वे अपनी गुफा से बाहर क्‍यों नहीं आते। पहले तो उन्होंने अपनी स्वा- 
भाविक विनयशीलूता तथा विनोदप्रियता के अनुरूप निम्नलिखित स्पष्ट उत्तर 
दिया :-- द ह 

एक दुष्ट मनुष्य कुछ दुष्कर्म करते समय पकड़ा गया और दंड के रूप में 


उसकी नाक काट ही गयी। अपना नकटा चेहरा दुनिया को दिखलाने में लज्जा 


का अनुभव करने के कारण वह अपने से विरक्त होकर एक जंगल में भाग गया। 
वहाँ उसने एक शेर की खाल बिछायी और जब वह देखता कि कोई आ रहा 
है, तो तुरन्त गंभीर ध्यान का ढोंग करके उस पर बैठ जाता। ऐसा करने से 
वह लोगों को दूर तो न रख सका, उलठे झुंड के झुंड लोग इस अद्भुत 
महात्मा को देखने तथा उसकी पूजा करने के लिए आने लगे। उसने देखा 
कि यह अरण्यवास तो फिर उसके लिए जीवन-निर्वाह का सरल साधन बन गया 
है। इस प्रकार कई वर्ष बीत गये। अंत में उस स्थान के लोग इस मौनदब्रतधारी 
ध्यान-परायण साधु के मुख से कुछ उपदेश सुनने के लिए छालायित हुए और एक 
नवयुवक उस साधु' के संप्रदाय में सम्मिलित होने के निमित्त दीक्षा लेने के 
लिए विशेष रूप से उत्सुक हो उठा। अंत में ऐसी स्थिति पैदा हुई कि अधिक 
विलम्ब करने से साथु की प्रतिष्ठा भंग होने की आशंका हो गयी। तब तो एक 
दिन वह अपना मौन छोड़कर उस उत्साही युवक से बोला, बेटा, कल अपने 
साथ एक तेज़ धारवाला उस्तरा लेते आना।” इस आशा से कि उसके जीवन 
की महान्‌ आकांक्षा शीघ्र ही पूर्ण हो जायगी, उस युवक को बड़ा आनन्द हुआ 
और दूसरे दिन सबेरा होते ही वह एक तेज़ छुरा लेकर साधु के पास 
जा पहुँचा। फिर यह नकटा साधु उस युवक को जंगल में एक दूर निर्जन 
कोने में ले गया और एक ही आघात में उसकी नाक काट ली और गंभीर 
आवाज़ में बोला, बेटा, इस संप्रदाय में मेरी दीक्षा इसी प्रकार हुई थी 
और वही आज मैने तुझे दी है। अवसर पाते ही तू भी उत्साह के साथ दूसरों 
को इसी दीक्षा का दान देना !” रूज्जा के कारण युवक अपनी इस अदभुत 
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दीक्षा का रहस्य किसीके पास प्रकट नहीं कर सका और वह अपने गरु के 
आदंश का पालन पूर्ण रूप से करने रूगा। इस प्रकार होते होते देश में नकटे 
साधुओं का एक पूरा संप्रदाय बन गया ! तुम्हारी क्या ऐसी इच्छा हे कि मैं 
भी इसी प्रकार के एक और संप्रदाय की स्थापना कहूँ?” 

इसके उपरान्त बहुत दिनों बाद इसी विषय पर फिर प्रइन पूछने पर उन्होंने 
गंभीर भाव से उत्तर दिया, तुम्हारी क्‍या ऐसी घारणा है कि केवल स्थल 
शरीर द्वारा ही दूसरों की सहायता हो सकती है? क्‍या शरीर के क्रियाशील 
हुए बिना केवल मन ही दूसरों के मन की सहायता नहीं कर सकता ? ” 

इसी प्रकार एक दूसरे अवसर पर जब उनसे पूछा गया कि ऐसे श्रेष्ठ योगी 
होते हुए भी वे होमादि क्रिया तथा श्री रघुनाथ की पूजा आदि कर्म--जो 
साधना की केवल प्रारंभिक अवस्था के लिए समझे जाते हैं--क्यों करते हैं, तो 
उन्होंने उत्तर दिया, तुम यही क्‍यों समझ लेते हो कि प्रत्येक व्यक्ति अपने निज 
के कल्याण के लिए ही कर्म किया करता है? क्‍या एक मनुष्य दूसरों के लिए 
कर्म नहीं कर सकता ? ” क्‍ 

और फिर उनके बारे में चोरवाली वह कथा भी हर एक ने सुनी है। एक 
बार एक चोर उनके आश्रम में चोरी करने घुसा, प्रसन्‍्त इन सन्त को देखते ही 
वह भयभीत हो, चुराये हुए सामान की गठरी वहीं फेंककर भागा। ये संत वह 
गठरी लिये उस चोर के पीछे मीलों दौड़कर उसके पास जा पहुँचे। उन्होंने 
वह गठरी उस चोर के पैरों पर रखकर हाथ जोड़कर प्रणाम किया और इस बात 
के लिए सजल नेत्रों से क्षमा-याचना की कि उसके उस चोरी के कार्य में वे 
बाधक हुए। फिर वे बड़ी कातरता के साथ उससे कहने लगे, “तुम यह सब 
सामान ले लो, क्योंकि यह तुम्हारा ही है, मेरा नहीं 

हमने विश्वस्त व्यक्तियों से यह कथा भी सुनी है कि एक बार एक काले 
साँप ने उन्हें काट लिया। उसके बाद उनके मित्रों ने कई घंटों तक यही सोचा 
कि वे मर गये, पर अन्त में वे होश में आ गये। जब उनके मित्रों ने उनसे इसके 
सम्बन्ध में पूछा तो उन्होंने यही कहा, यह नाग तो हमारे प्रियतम का दूत 
था। द द 

और हम इस बात में सहज रूप से विश्वास भी कर सकते हैं, क्योंकि हम 
जानते हैं, उनका स्वभाव कैसे प्रगाढ़ प्रेम, विनय एवं नम्अता से भषित था। 
सब प्रकार के शारीरिक दु:ख उनके लिए अपने प्रियतम्‌ के पास से आये दूत के 
समान ही थे और यद्यपि इन दु:खों से कभी कभी उन्हें अत्यन्त पीड़ा भी होती 
थी, पर यदि कोई दूसरा व्यक्ति इन दु:खों को किसी दूसरे नाम से सम्बोधित 
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करता, तो उन्हें बहुत असह्य हो, जाता। उनका यह मौन प्रेम तथा हृदय की 
सरलता आसपास के सभी छोगों के हृदय पर अपनी छाप डाल चुकी थी और 
जिन्होंने आसपास के गाँवों में भ्रमण किया है, वे इस अद्भुत महात्मा के अवर्ण- 
नीय नीरव प्रभाव की साक्षी दे सकते हैं। अंतिम दिनों में उन्होंने लोगों से मिलना 
बंद कर दिया था। जब वे अपनी गुफां के बाहर आते, तब लोगों से बातचीत 
करते, पर बीच का दरवाज़ा बंद रखकर। उनके गुफा से बाहर निकलने का 
पता उनके ऊपरवाले कमरे में से होम के घुएँ के निकलने से अथवा पूजा की 
सामग्री ठीक करने की आवाज़ से चलता था। 

उनकी एक विज्लेषता यह थी कि. वे जिस समय जो काम हाथ में लेते थे, वह 
चाहे कितना ही -तुच्छ क्यों न हो, उसमें वे पूर्णतया तलल्‍लीन हो जाते थे। जिस 
प्रकार श्री रघुनाथ जी की पूजा वे पूर्ण अंत:करण से करते थे, उसी प्रकार एका- 


ग्रता तथा लगन के साथ वे एक ताँबे का क्षुद्र बरतन भी माँजते थे। उन्होंने हमें 


करम्म-रहस्य के सम्बन्ध में यह शिक्षा दी थी कि जस साधन तस सिद्धि', अर्थात 
ध्येय-प्राप्ति के साधनों से वेसा ही प्रेम रखना चाहिए मानो वे स्वयं ही ध्येय 
हों। और वे स्वयं इस महान्‌ सत्य के उत्कृष्ट उदाहरण थे। 

उनका विनम्र भाव उस प्रकार का नहीं था, जिसका अर्थ होता है कृष्ट, पीड़ा. 
और अपनी अवमानना। एक समय उन्होंने हमारे सम्मुख निम्नलिखित भाव 


की बड़ी सुंदर व्याख्या की थी, 'हे राजन, ईश्वर तो उन अकिचनों का घन है, 


जिन्होंने सब वस्तुओं का त्याग कर दिया है--यहाँ तक कि अपमी आत्मा के 
सम्बन्ध में भी इस भावना का कि यह मेरी है', पूर्ण त्याग कर दिया है।” और 


इसी अनुभूति द्वारा उनमें विनग्र भाव सहज रूप से उत्पन्न हुआ था। 


वे प्रत्यक्ष रूप से कभी उपदेश नहीं देते थे, क्योंकि ऐसा करना तो मानो 
आचायपद ग्रहण करना तथा स्वयं को मानो दूसरों की अपेक्षा उच्चतर आसन 
पर आरूढ़ कर लेने के सदृश हो जाता। परन्तु एक बार जब उनके हृदय का 
स्रोत खुल जाता था, तब उसमें से अनन्त ज्ञान की घारा निकल पड़ती थी। 
पर फिर भी उनके उत्तर सीधे न होकर संकेतात्मक ही हुआ करते थे। 

देखने में वे अच्छे लम्बे-चौड़े तथा दोहरे शरीर के थे। उनके एक ही आँख 


थी और अपनी वास्तविक उम्र से वे बहुत कम प्रतीत होते थे। उनकी आवाज़ 


इतनी मधुर थी कि हमने वैसी आवाज़ अभी तक नहीं सुनी। अपने जीवन के 
शेष दस वर्ष या उससे भी कुछ अधिक समय से, वे लोगों को फिर दिखायी नहीं 


_ पड़ें। उनके दरवाज़े के पीछे कुछ आल तथा थोड़ा सा मक्खन रख दिया जाता 
था और रात को किसी समय जब वे समाधि में न होकर अपने ऊपरवाले कमरे 
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में होते थे, तो इन चीज़ों को ले लेते थे। पर जब वे गुफा के भीतर चले जाते थे, 
तब उन्हें इन चीज़ों की भी आवश्यकता नहीं रह जाती थी। इस प्रकार मौन 
योग-साधना में समाहित उनका वह नीरव जीवन, जिसे पवित्रता, विनय और 
प्रेम का जीवन्त दृष्टान्त कह सकते हैं, घीरे धीरे व्यतीत होने छूगा। 

हम पहले ही कह चुके हैं कि बाहर से धुआँ दीख पड़ने से ही मालम . हो जाता 
था कि वे समाधि से उठे हैं। एक दिन उस धुएँ में जलते हुए मांस की दुर्गन्ध 
आने लगी। आसपास के लोग इसके सम्बन्ध में कुछ अनुमान न कर सके कि 
क्या हो रहा है। अंत में जब वह दुर्गन्‍्ध असह्य हो उठी और घुआँ भी अत्यधिक 
मात्रा में ऊपर उठता हुआ दिखायी देने लगा, तब लोगों ने दरवाज़ा तोड़ डाला 
और देखा कि उस महायोगी ने स्वयं को पूर्णाहुति के रूप में उस होमाग्नि को 
समापित कर दिया है। थोड़े ही समय में उनका वह शरीर भस्म की राशि में 
परिणत हो गया। द 

यहाँ पर हमें कालिदास की ये पंक्तियाँ याद आती हैं : 


अलोकसामान्यमचिन्त्यहेतुकम्‌। निन्‍्दन्ति मन्दाइचरितं महात्मनाम्‌॥' 


---अर्थात्‌ मन्दबुद्धि व्यक्ति महात्माओं के कार्यों की निन्‍दा करते हैं, क्योंकि 
ये कार्ये असाधारण होते हैं तथा उनके कारण भी सर्वसाधारण व्यक्तियों की 
विचार-शक्ति से परे होते हैं। द 

परन्तु उनके साथ हमारा यह परिचय होने के कारण उनके उक्त कार्य के 
सम्बन्ध में हम एक अनुमान लगाने का साहस कर सकते हैं कि उन्होंने यह जान 
लिया था कि उनके जीवन का. अन्तिम क्षण समीप आ गया है और उनकी मृत्यु 
के पदचात भी किसीको कोई कष्ट न हो, इसीलिए उन्होंने पूर्ण स्वस्थ शरीर तथा 
मन से आयों का यह अन्तिम यज्ञ भी सम्पन्न कर डाछा। 

प्रस्तुत लेखक इस परलोकग॒त संत के प्रति परम ऋणी हैं। इस लेखक ने 
जिन श्रेष्ठतम आचार्यों से प्रेम किया है तथा जिनकी सेवा की है, उनमें से वे एक 
हैं। उनकी पवित्र स्मृति में मैं ये पंक्तियाँ चाहे जैसी भी अयोग्य हां, समपित 
करता हूं 





कुमारसम्भवम्‌ । 









































धर्म के मूल तत्त्व 


संसार के प्राचीन या आधुनिक, मृत या जीवंत सभी धर्मों की अवधारणा 
मेरी बुद्धि इस चतुष्खण्ड विभाग द्वारा सर्वोत्तम ढंग से कर पाती है: 

१. प्रतीकवाद--मनष्य की धामिक प्रवृत्ति को सुरक्षित रखने और विकसित 
करने के लिए विविध बाह्य सहायक उपकरणों का उपयोग। 

२. इतिहास--हर धर्म के देवी अथवा मानवी उपदेशकों के जीवन द्वारा 
सरितार्थ प्रत्येक धर्म के दर्शन शास्त्र का धर्म द्वारा स्वीकार किया जाना। इसमें 
पौराणिक गाथाएँ भी शामिल हैं; क्योंकि जो कुछ एक जाति या युग के लिए 
पुराण गाथा है, वही दूसरी जातियों या युगों के लिए इतिहास था या इतिहास हो 
जाता है। मानव उपदेशकों के सम्बन्ध में भी उनके अधिकांश इतिहास को पर- 
वर्ती पीढ़ियों द्वारा पुराण मान लिया जाता है। 

३. दर्शन शास्त्र--प्रत्येक धर्म के सम्पूर्ण क्षेत्र का तर्काधार। 

४. रहस्यवाद--विशेष व्यक्तियों द्वारा अथवा कुछ परिस्थितियों में सभी 
व्यक्तियों द्वारा इन्द्रिय ज्ञान और बुद्धि के परे किसी उच्चतर तत्त्व के अस्तित्व की 
प्रतिष्ठा। यह अन्य विभागों में भी व्याप्त है। 

संसार के अतीत या वर्तमान सभी धर्मों में, इन चारों में से एक या अधिक 

तत्त्व पाये जाते हैं। अधिक विकसित धर्मों में चारों पाये जाते हैं। द 
फिर इन अधिक विकसित धर्मों में भी कुछ के पास एक या अनेक पवित्र ग्रंथ 
थे ही नहीं; और ऐसे धर्म लुप्त हो गये हैं; पर जो धर्म पवित्र ग्रन्थों पर आधारित 
थे, आज भी जीवित हैं। इस दृष्टि से आज संसार के समस्त महान्‌ धर्म पवित्र 
धामिक ग्रन्थों पर आधारित हैं। जि 

वेदिक धर्म (जिसका श्रान्त नाम हिन्दू धर्म या ब्राह्मण धर्म रख दिया गया 
है) वेदों पर आधारित है। 

अवस्तिक धर्म अवेस्ता पर आधारित है। 

मूसाई धर्म प्राचीन व्यवस्थान पर आधारित है! 

बौद्ध धर्म त्रेपिटक पर आधारित है। 


१. यह अपुर्ण लेख कुमारी एस० ई० बालडो के काशज्ों में मिला था। 








॥॥| 


२७३ . श्वमें के मूल तत्त्व 


ईसाई धर्म नव व्यवस्थान पर आधारित है। 

ससलमान धर्म क़रान पर आधारित है। 

चीन के ताओ धर्म और कन्फ्यूशन धर्म की भी पुस्तकें हैं, पर यह बौद्ध 
वर्म के साथ इतने अविच्छेद्य रूप से घल-मिल गये हैं कि उन्हें तालिका में बौद्ध 
धर्म के साथ रखना ही ठीक है। 

और फिर, यद्यपि शुद्ध अर्थों में एकान्त जातीय धर्म कोई भी नहीं है, फिर 
भी यह कहा जा सकता है कि इस उपयुक्त समूह में से वैदिक, मूसाई और अवे- 
'स्तिक धर्म उन्हीं जातियों तक सीमित हैं, जिन जातियों को वह प्रारम्भ में प्राप्त 
थे; जब कि बौद्ध धर्म, ईसाई धर्म और मुसलमान धर्म प्रारम्भ से ही प्रसरणशील 
घर रहे हैं। क्‍ है... 2 

विश्वविजय के लिए बौद्धों, ईसाइयों और मुसलमानों के बीच संघर्ष होगा 
और जातीय धर्मों को भी अनिवारयतः उस संघर्ष में सम्मिलित होना पड़ेगा। 
इनमें से प्रत्येक धर्म, चाहे वह जातीय हो और चाहे प्रसरणशील, पहले से ही 
विभिन्न शाखाओं में विभाजित हो चुका है और जाने या अनजाने अपने आपको 
सतत परिवर्तित परिस्थितियों के अनुकूल बनाने के लिए व्याफ्क परिवर्तनों को 
स्वीकार करता रहा है। यही तथ्य सिद्ध करता है कि इनमें से कोई भी अकेला 
सम्पूर्ण मानव जाति का धर्म बनने के उपयुक्त नहीं है। प्रत्येक धर्म, जिस जाति 
से वह उत्पन्न हुआ, उस जाति की कुछ विशिष्टताओं का परिणाम है, और 
प्रतिफलछस्वरूप उन्हीं विशिष्टताओं के संरक्षण और संवर्धन का कारण भी 
और इसीलिए इनमें से कोई भी सार्वभौम मानव प्रकृति के उपयुक्त नहीं हो 
सकता। इतना ही नहीं, बल्कि प्रत्येक में एक अभावात्मक तत्त्व भी है। प्रत्येक 
मानव प्रकृति के एक विशिष्ट अंग की वृद्धि में सहायता देता है, पर उन अन्य 
सभी तत्त्वों को कुंठित कर देता है, जो उस जाति में नहीं थे, जिसमें उसकी उत्पत्ति 
हुई। इस प्रकार किसी एक धर्म का सार्वभौम हो जाना मनुष्य के लिए भयानक 
और पतनकारी होगा। 

संसार का इतिहास यह स्पष्ट दर्शाता है कि एक विश्वव्यापी राजनीतिक 
साम्राज्य स्थापित करने और एक विश्वव्यापी धार्मिक साम्राज्य स्थापित करने 
के दो स्वप्न बहुत समय से मनुष्य जाति के सम्मुख रहे हैं; परन्तु महानतम 
विजेताओं की योजनाएँ, संसार का एक अल्पांश विजय कर पाने कें पूर्व ही, 
बारंवार उनके अधीनस्थ प्रदेशों के विद्रोह-विच्छेद से, भंग हो गयीं; और इसी 
प्रकार प्रत्येक धर्म अपने पालने से भली भाँति बाहर निकलने भी न पाया ओर 
विभिन्न मतों-सम्प्रदायों में विभक्‍त ही गया। 
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_ फिर भी यह सत्य मालूम पड़ता है कि अनंत विविधता के साथ समस्त मानव 
जाति की सामाजिक और धामिक एकता प्रकृति की योजना है। और यदि 
अल्पतम प्रतिरोध का मार्ग ही सच्चा कर्म-पथ है, तो मुझे ऐसा मालूम होता है 
कि प्रत्येक घर्मं का यह मतों-संप्रदायों में विभकत हो जाना जड़ एकरूपता की 
प्रवृत्ति को परास्त करके धर्म को जीवन्त रखने की प्रक्रिया ही है औरं हमें इस बात 
का स्पष्ट निर्देश मिलता है कि हमें कौन सा मार्ग अपनाकर आगे बढ़ना चाहिए। 

अत्त: ऐसा लगता है कि अन्ततः मतों-संप्रदायों का तिरोभाव न होकर उनकी 
वृद्धि ही तब तक होती जायगी, जब तक प्रत्येक व्यक्ति अपने लिए एक संप्रदाय 
नहीं बन जाता। और फिर समस्त वतंमान धर्मों के एक व्यापक दर्शन शास्त्र 
में विलय हो जाने पर ही एकता की पृष्ठभूमि प्रस्तुत होगी। पुराण-गाथाओं 
और करमंकांडों में तो कमी भी एकता न आ सकेगी, क्‍योंकि हम भावल्षेत्र की 
अपेक्षा वस्तुक्षेत्र में एक दूसरे से अधिक विभेद रखते हैं। एक ही सिद्धान्त को 
स्वीकार करते हुए भी लोग उसके प्रत्येक आदर्श उपदेष्टा की महत्ता के सम्बंन्ध में 
मतभेद रखेंगे। द द द 

अतः इस विलयन से दर्शन की एकता की उपलब्धि होगी, जो मानव जाति 
की एकता का आधार होगी और प्रत्येक व्यक्ति को स्वतन्त्रता देगी कि वह अपने 
गुरु अथवा अपने मान्य मत को--जो इस एकता के दृष्ठटांत हॉ--चुन ले। यह 
विलयन सहस्रों वर्षों से स्वाभाविक रूप से चलता रहा है; केवल पारस्परिक 
विरोध के कारण ही वह दुःखद रूप से अवरुद्ध रहा है। 

अतः विरोध फैलाने के बजाय हमें विभिन्न जातियों के बीच एक दूसरे के 
उपदेशकों को भेजकर विचारों के पारस्परिक आदान-प्रदान में सहायता देनी 
चाहिए, जिससे कि मानव जाति को संसार के विविध धर्मों की शिक्षा दी जा सके 
किन्तु हमें इस बात पर ज़ोर देना चाहिए कि हम दूसरों का उपहास न करें अथवा 
उनकी त्रुटियों और शिथिलताओं से अपने जीवन-यापन के लिए अनुचित लाभ 
न उठायें, बल्कि उनकी सहायता करें, उनके प्रति सहानुभूति प्रदर्शित करें और 
उन्हें ज्ञान दें, जैसा कि ईसा से दो शताब्दी पूर्व भारत के महान्‌ बौद्ध सम्राट अशोक 
ने किया था। द 

आजकल समूचे संसार में जिसे भौतिक ज्ञान कहा जाता है, उसके पक्ष में 
और आध्यात्मिक ज्ञान के विरोध मे दुहाई दी जा रही है। प्राप्त जीवन और 
जगत्‌ को एक दृढ़तर आधार पर प्रतिष्ठित करने के लिए प्राप्त जीवन से जो 
परे है, आध्यात्मिक है, उसके विरुद्ध अभियान बड़ी तेज़ी से एक फ़ैशन बनता जा 
रहा है, जिसके सम्मुख घामिक उपदेशक भी एक के बाद एक बड़ी तेज़ी से घुटने 
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२७५ धर्म के मूल तच्व 


टेकते जा रहे हैं। विचार-शून्य समाज तो निस्सन्‍्देह सर्वदा बाह्यतः रोचक या 
सुखकर पदार्थों का अनुगमन करता ही है; किन्तु जब वे लोग, जिनसे अधिक ज्ञान 


की अपेक्षा को जाती है, निरर्थक फ़ैशनों का अनगमन करते हैं, भले ही वे दर्शना- 


भासित घोषित किये गये हों, तो स्थिति श्ोकजनक हो जाती है। 

अब, इस बात को तो कोई भी अस्वीकार नहीं करता कि हमारी इन्द्रियाँ, 
जब तक अपनी प्रक्रतावस्था में हैं, तब तक वे हमें प्राप्त सर्वाधिक विश्वसनीय 
पथ-प्रदर्शक हैं; और जिन तथ्यों का संग्रह उनके द्वारा होता है, वही हमारे 
समस्त मानव ज्ञान की संरचना की आधारशिला हैं। पर यदि इसका अर्थ कोई यह 
लेता है कि समस्त मानव ज्ञान इन्द्रियानुभूति मात्र है, तो हम उसे अस्वीकार 
करते हैं। यदि भौतिक विज्ञानों का अथ्थं है ज्ञान की ऐसी शाखाएँ, जो केवल 
इन्द्रियानुभूति पर ही आधारित और निर्मित हैं, और इसके अतिरिक्त अन्य किसी 
तथ्य पर नहीं, तो हमारा दावा है कि ऐसा विज्ञान न तो कभी था और न कभी 
हो सकेगा। और न कोई ज्ञान की शाखा, जो केवल इन्द्रियानुभूति पर ही निर्मित 
हो, कभी कोई विज्ञान बन सकेगी। 

इन्द्रियाँ निश्चय ही ज्ञान के उपादानों का संग्रह करती हैं और उनके साम्य 
और वेषम्य का निर्धारण करती हैं; पर यहीं पर उनकी गति रुक जाती है। 
पहली बात यह है कि तथ्यों के भौतिक संग्रह कुछ आध्यात्मिक धोरणाओं--यथा 
देश-काल--के आश्रित हैं। दूसरे, तथ्यों -का वर्गीकरण अथवा सामान्यीकरण 
किसी न किसी सूक्ष्म विचार की पृष्ठभूमि के अभाव में असम्भव है। सामान्यी- 
करण जितना उच्चतर होगा, उतनी ही अधिक आध्यात्मिक वह सूक्ष्म पृष्ठभूमि 
होगी, जिस पर निरपेक्ष तथ्यों का विन्यास किया जायगा। अब मूत-दवव्य, 
दक्ति, मन, नियम, कारणता, और दिक्‌-काल जैसे विचार तो अत्युच्च॑ अमूर्ती- 
करण के परिणाम हैं, और इनमें से किसी एक का भी किसीते कभी इन्द्रियानुभव 
नहीं किया। दूसरे शब्दों में, ये पूर्णतः: आध्यात्मिक हैं। फिर भी इन आध्या- 


त्मिक धारणाओं के बिना किसी भी भौतिक तथ्य का समझ सकना असम्भव 


3 


है। इस प्रक्रार किसी गति का बोध तब होता है, जब किसी शक्ति से उसका 


संदर्भ जुड़ जाता है, कुछ विशिष्ट संवेदनाओं का बोध पदार्थ-संदर्भ से होता है, 


कुछ वाह्य परिवर्ततों का बोब नियम-सन्दर्भ से होता है, कुछ वेचारिक परिवतंनों 
का बोध बुद्धि-संदर्भ से और किसी एकाकी व्यवस्था का बोध कारणता-संदर्भ 
से होता है--काल और विधान से सम्बद्ध होकर ! फिर भी किसी भी व्यक्ति 
ने भूत-द्रव्य अथवा शक्ति, विधान अथवा कारणता, दिक्‌ अथवा कार को न 
कभी देखा है, न कभी उनकी कल्पना की है। बे कक 2 
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यह तक॑ किया जा सकता है कि इन विविक्त घारणाओं का कोई अस्तित्व 
ही नहीं है; और ये सारी कल्पनाएँ उन वर्गों से विछग या विच्छेद्य कुछ हैं ही 
नहीं, जिनके कि ये विशिष्ट गुण मात्र हैं। 

भाव-कल्पनाएँ सम्भव हैं या नहीं, अथवा सामान्यीकृत वर्गों के अतिरिक्त 
भी कुछ है या नहीं--ऐसे प्रश्नों से अछग इतना तो स्पष्ट है ही कि भूत-द्रव्य 
दक्ति, दिक, काल, कारणता, विधान अथवा मन को ऐसी इकाइयाँ माना गया 
है, जो सम्बन्धित वर्गों से भाव रूप में परिकल्पित की गयीं और (अपने आप में) 
स्वतन्त्र हैं; और यह कि जब उन्हें इस रूप में स्वीकार किया जाता है, तभी 
इन्द्रियानुभूत तथ्यों के व्याख्यात्मक समाधान बनकर सामने आती हैं। इसका 
अथ यह हुआ कि इन भावों-विचारों की सत्यता के अतिरिक्त इनके सम्बन्ध में 
दो तथ्य स्पष्ट रूप से सामने आते हैं--एक तो ये (तात्तिक आध्यात्मिक) हैं; 
और दूसरे केवल तात्त्विक रूप में ही ये भौतिक तथ्यों की व्याख्या कर पाते हैं, 
अन्यथा नहीं। 

बाह्य आन्तरिक के अनुरूप बनता हैं या आन्तरिक बाह्य के अनरूप, भत- 
द्रव्य मन की अनुरूपता स्वीकार करता है या मन भूत-द्रव्य की, परिवेश मानव मन 
को ढालता है या मानव मन परिस्थितियों को मोड़ देता है--यह एक प्राचीन, 
अति प्राचीन प्रइन है, जो आज भी उतना ही नवीन और जीवन्त है, जितना 
कभी था। प्राथमिकता अथवा कारणता की समस्या से परे--और मन भूत-द्रव्य 
का कारण है या भूत-द्रव्य मन का, इस पहेली का समाधान ढूँढ़ने की चेष्टा 
किये बिना भी--इतना तो स्पष्ट है कि, बाह्य का निर्माण आन्तरिक द्वारा 
चाहे हुआ हो, चाहे न हुआ हो, पर हम बाह्य को समझने में समर्थ हो सकें-- 
इसके लिए आवश्यक है कि बाह्य आन्तरिक की अनुरूपता स्वीकार करे। हम 
यह मान भी हें कि बाह्य जगत्‌ ही आन्तरिक का कारण है, फिर भी हमें यह 
स्वीकार करना पड़ेगा कि हमारे मन के कारण-रूप में बाह्य जगत्‌ अज्ञात और 
अज्ञेय है, क्योंकि हमारे मन को उतना ही ज्ञान, या बाह्य जगत्‌ के उतने ही रूप 
का या दृश्य का ज्ञान, हो सकता है, जितना उसकी प्रकृति के अनुरूप या उसीकी 
प्रतिच्छाया हो। अब जो उसकी प्रतिच्छाया है--प्रतिबिम्ब है, वह उसका कारण 
तो नहीं हो सकता। और फिर इस व्यापक अस्तित्व का वह दृश्य जो मन के 
द्वारा समग्र से पुथक्‌ कर लिया जाता है, अवगत किया जाता है--जाना जाता 
है, वह तो निश्चय ही मन का कारण नहीं हो सकता, क्योंकि उसके अस्तित्व 
का ज्ञान ही मन में और मन के ही द्वारा होता है। 
इस प्रकार भूत-द्रव्य से मत का निर्ममन असम्भव है। असम्भव ही नहीं, 


ः 
| 
॥॥ 
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असंगत भी है। क्योंकि यह तो एक प्रत्यक्ष तथ्य है कि अस्तित्व का वह अंश जो 
विचार और जीवन की विशिष्टताओं से विरहित है और जिसमें बाह्यल की 
विशिष्टता वर्तमान है, वही भूत-द्रृव्य कहलाता है। और जो अंश बाचह्यत्व से 
विरहित है और जिसे विचार और जीवन की विशिष्टताएँ उपलब्ध हैं, उसे मन 
कहा जाता है। अब मन से भूत-द्रव्य की अथवा भूत-द्रव्य से मन की उत्पत्ति 
सिद्ध करना प्रत्येक से उन गुण-धर्मों की अनुसिति करना है, जिनसे विरहित हम 
उन्हें मान चुके हैं; और इसलिए मन अथवा भूत-द्रव्य की कारणता के सम्बन्ध में 
चलनेवाला सारा संघर्ष एक शाब्दिक पहेली भर है, उससे अधिक कुछ नहीं। 
और फिर इन समस्त वितकों के बीच मन और भ्ृत-द्रव्य--इन दोनों शब्दों के 
विविध अर्थों में प्रयुक्त करने की भ्रान्ति भी नियमित रूप से दिखायी देती है। 
मन शब्द का प्रयोग यदि एक स्थान पर भूत-द्रव्य से बाह्य और विरोधी तत्त्व 
के अर्थ में किया जाता है, तो दूसरे स्थान पर उसका प्रयोग ऐसे तत्त्व के अर्थ 
में किया जाता है, जो मन और भूतद्वव्य दोनों को समेटे हुए है, अर्थात्‌ जिसके 
बाह्य और आन्तरिक दोनों ही अंश भौतिक पक्ष के हैं; भूत-द्रव्य शब्द का 
प्रयोग कभी तो एक बाह्य तत्त्व के संकुचित अर्थ में किया जाता है, जिसकी 
हमें इन्द्रियानुभूति होती है। और कभी उसका अर्थ होता है--एक ऐसा तत्त्व, 
जो बाह्य और आन्‍्तरिक समस्त गोचर सष्टि का कारण है। भैतिकवादी यह 
दावा करके आदर्शवादी को भयभीत कर देता है कि उसको अपने मन की 
उपलब्धि प्रयोगशाला के तत्त्वों से हुई है, जब कि उसका समस्त प्रयत्न प्रतिक्षण 
उस तत्त्व की अभिव्यक्ति के लिए होता है, जो समस्त तत्त्वों और अणुओं से परे 
है, वह तत्त्व जिसके परिणामस्वरूप बाह्य और आन्तरिक दोनों ही प्रकार के 
अस्तित्वों की स्थिति है और जिसे वह भूत-द्रव्य कहता है। दूसरी ओर आदर्श- 
वादी भौतिकवादी के समस्त तत्त्वों और अणुओं को अपने विचार जगत से ही 
उपलब्ध करना चाहता है, जब कि कभी कभी उस तत्त्व की भी झऊरूक उसे मिलती 
है, जो मन और भूत-द्रत्र्य दोनों का ही कारण है और जिसे वह प्रायः ईश्वर कह- 
कर पुकारता है। इसका अर्थ यह हुआ कि एक पक्ष इस समस्त विश्व की व्याख्या 
उसके उस अंश से करना चाहता है, जो बाह्य हैं और दूसरा पक्ष उस अंश से 
व्याख्या करना चाहता है, जो आन्तरिक है। ये दोनों ही प्रयत्व असम्भव हैं। 
मन और सूत-द्वव्य एक दूसरे की व्याख्या नहीं कर सकते--एक दूसरे का रहस्य 
नहीं खोल सकते। समस्या का एकमात्र समाधान उस तत्त्व में खोजना पड़ेगा, 

जो मन और भूत-द्रव्य दोनों को ही अपने में समाहित कर लेता है। 
यह तक दिया जा सकता है कि मन के अभाव में विचार का अस्तित्व 
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असम्भव है, क्योंकि यदि हम यह्‌ कल्पना भी करें कि कोई ऐसा समय था, जब 
विचार का अस्तित्व नहीं था, तो निश्चय ही उस समय भूत-द्रव्य का भी--जैसा क्‍ 
कि उसे हम जानते हैं, अस्तित्व नहीं हो सकता था। दूसरी ओर यह कहा जा 
सकता है कि चूंकि अनुभव के अभाव में ज्ञान असम्भव है और चूँकि अनुभव बाह्य 
विश्व की पूर्व कल्पना करता है, इसलिए मन का अस्तित्व---जैसा कि उसे हम 
जानते हैं--भूत-द्रव्य के अस्तित्व के अभाव में असम्भव है। 

. और न यही सम्भव है कि इन दो में से किसीका प्रारम्भ हुआ हो। सामा- 
न्यीकरण ज्ञान का सार-तत्त्व है। समताओं के एक कोष के अभाव में _सामान्यी- 
करण असम्भव है। पूर्वानुभूति के अभाव में तुलना भी असम्भव है। इस प्रकार 
पूर्व ज्ञान के अभाव में ज्ञान भी असम्भव है--और चूँकि ज्ञान के लिए विचार 
और भूत-द्रव्प दोनों का अस्तित्व आवश्यक है, अतः ये दोनों ही अनादि हैं। 

और फिर उस पृष्ठभूमि के अभाव में, जिस पर निरपेक्ष इन्द्रिय-ग्राह्म 
तथ्यों की एकता स्थापित होनी है, सामान्यीकरण, जो इन्द्रिय-ज्ञान का सार- 
तत्त्व है, असम्भव है। जैसे चित्र के लिए चित्रपट अनिवार्य है, वैसे ही समस्त 
बाह्य दृष्टिगोचर तथ्यों के संगठन से विश्व की एक धारणा का रूप ग्रहण करने 
के लिए भी एक पृष्ठभूमि अनिवार्य है। यदि बाह्य विश्व के लिए हमारा विचार 
या हमारा मन चित्रपट का काम करता है, तो विचार और मन के लिए भी किसी 
दूसरे चित्रपट की आवश्यकता है। मन चूँकि विविध भावनाओं और इच्छाओं 
की एक शृंखला है, न कि स्वयं एक इकाई, इसलिए उसे अपनी एंकता की पृष्ठ- 
भूमि के लिए अपने अतिरिक्त किसी अन्य तत्त्व की आवश्यकता है। यहीं समस्त 
विश्लेषण रुक जाता हैं, क्योंकि एक यथार्थ एकत्व की उपलब्धि ही गयी है। 
किसी भी मिश्र तत्त्व का विडलेषण तब तक नहीं रुकता, जब तक एक अविभाज्य 
इकाई की उपलब्धि नहीं हो जाती। फिर जो तत्त्व विचार और भूत-द्वव्य दोनों 
के ही छिए ऐसी अविभाज्य इकाई के रूप में उपलब्ध हो, वह निश्चय ही समस्त 
अस्तित्व का अन्तिम अविभाज्य आधार होगा, क्योंकि उससे आगे और विहले- 
पण की हम कल्पना ही नहीं कर सकते; और न इससे आगे विश्लेषण की कोई 
आवश्यकता ही है; क्योंकि इसमें हमारी समस्त बाह्य और आन्तरिक ज्ञानानुभूति 
का विइलेषण सम्मिलित है। इस प्रकार अब तक हमने यह देखा कि हमारे मानसिक 
और भौतिक जगत्‌ की सम्पूर्ण समष्टि और उससे भी परे वह कुछ, जिस पर इन 
. दनों की छीला चल रही है--यही हमारी खोज का, हमारे विश्लेषण का परिणाम है। 
... अब यह जो कुछ” परे है, वह हमारे इन्द्रिय ज्ञान में सम्मिलित नहीं है : यह 
एक तकंसिद्ध आवश्यकता है, और इसकी अनिर्वचनीय सत्ता की अनुभूति की 
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भावना हमारे समस्त इन्द्रिय ज्ञान में अन्तनिहित है। हम यह भी अनुभव करते 
हैं कि अपने विवेक और सामान्यीकरण की अपनी शक्ति के प्रति हमारी सत्य- 
निष्ठा ही हमें इस अनिरवेंचनीय कुछ की ओर बरबस ले.जाती है। 

जोर देकर यह कहा जा सकता है कि हमारे मानसिक और भौतिक जगत 
के परे ऐसे किसी तत्त्व की स्वयंसिद्ध स्वीकृति की कोई आवश्यकता ही नहीं है। 
जंगत्‌ की सम्पूर्ण समष्टि ही वह सब कुछ है, जो हम जानते हैं अथवा जान सकते 


हैं; और उसकी व्याख्या करने के लिए उसके अतिरिक्त उससे परे और किसी 


तत्त्व की आवश्यकता नहीं है। इन्द्रियों से परे कोई भी विश्लेषण असम्भव है 
और किसी भी एसी वस्तु का अनुभव जिसमें सबका अन्तर्भाव है--सबका निवास 
है, भ्रम मात्र है। 

तो हम यह देखते हैं कि प्राचीनतम काल से विचारकों की दो शाखाएँ रही 
हैं। एक पक्ष का दावा यह है कि मानव मन की धारणाओं और कल्पनाओं 
के सर्जन की - अनिवायं आवश्यकता ही ज्ञानोपलब्धि की प्रकृत पथ-प्रदर्शिका 


है, और इस प्रक्रिया का तव तक विराम नहीं होता, जव. तक हम जगतातीत 


नहीं हो जाते और हमें एक ऐसी धारणा की उपलब्धि नहीं होती, जो सर्वथा 
निरपेक्ष और देश, काल एवं निर्ित्त से परे हो। अब यदि इस परम धारणा की 
उपलब्धि समस्त वैज्ञारिक एवं भूत-द्रव्य--जगत्‌ का ऋ्रिक विदलेषण करने पर 
ही हो सकती हो--स्थूछ को लेकर सूक्ष्म और सूक्ष्म से सुक्ष्मतर के विघटन की 
सिद्धि द्वारा; जब तक कि हमें उस तत्त्व की प्राप्ति न हो, जो अन्य सभी पदार्थों 
का समाधान हो--तो यह स्पष्ट है कि इस अंतिम परिणाम से परे जो कुछ भी 
है, वह सब इसीका क्षणिक परिवर्तित रूप है, इसलिए यह अंतिम परिणाम ही 
सत्य है और शेष सभी कुछ उसकी छाया मात्र है। अतः वास्तविकता या सत्य 
हमारी इन्द्रियों में नहीं, उनसे परे है। दूसरी ओर, दूसरे पक्ष का दावा है कि 
विश्व में एकमीत्र वास्तविकता या सच्चाई वही हैं, जो हमारी इन्द्रियाँ हमें 
उपलब्ध कराती हैं; और यद्यपि हमारी समस्त इन्द्रियानुभूति पर किसी इन्द्रिया- 
तीत तत्त्व की भावना छायी रहती है, फिर भी वह केवल हमारे मन की प्रवंचना 
मात्र है और इसलिए अयथाय है। 

” इस प्रकार किसी अपरिवर्तनशील चिरन्तन तत्त्व की धारणा के अभाव में 
परिवंतनशीछ पदार्थ कभी समझा ही नहीं जा सकंता;- और यदि तक किया 
जाय कि जिस अपरिवर्तनशील तत्त्व के साथ हम परिवर्ततशील का संदर्भ जोड़- 
कर उसे समझते हैं, वह स्वयं भी केवल सापेक्ष रूप में ही अपरिवर्तनशील है, 
अन्यथा वह स्वयं भी परिवर्तनशील है और इसलिए उसका संदर्भ किसी अन्य 
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अ्रपरिवर्ततशील तत्त्व के साथ जोड़ना होगा और यह गति यथाक्रम चलती रहेगी, 
तो हमारा कहना यह है कि यह शुंखला चाहे जितनी लम्बी हो, किन्तु यह तथ्य 
ही कि हम अपरिवर्तनशील शक्तियों के अभाव में परिवर्तेत को समझने में असमर्थ 
हैं, हमें विवश कर देता है कि हम समस्त परिवर्तनशील तत्त्वों की पृष्ठभूमि के 
रूप में एक अपरिवर्तनशोल तत्त्व का अस्तित्व स्वयंसिद्ध मान लें। और किसी- 
को भी यह अधिकार नहीं है कि वह सम्पूर्ण के एक अंश को सही मान ले और 
दूसरे अंश को मनमाने ढंग से अस्वीकार कर दे । यदि कोई मुद्रा के एक पहल 
को स्वीकार करता है, तो उसे उसके दूसरे पहल को भी स्वीकार करना होगा, 
चाहे वह कितना ही नापसन्द उसे क्‍यों न हो। | 
और फिर अपनी प्रत्येक चेष्टा से मनुष्य अपनी स्वतन्त्रता की घोषणा करता 
है। सर्वोच्च विचारक से छेकर घोर अज्ञानी व्यक्ति तक प्रत्येक जानता है कि 
वह स्वतन्त्र है। थोड़ा सा सोचने पर भी प्रत्येक मनुष्य यह अनुभव करता है. 
कि उसके प्रत्येक कार्य के पीछे प्रेरक प्रयोजन और परिस्थितियाँ भी हैं, और 
उन्हीं प्रयोजनों और परिस्थितियों में उसके विशिष्ट कार्य की अनुमिति उतनी 
ही दढ़ता से की जा सकती है, जितनी दुृढ़ता से. निमित्त-शंखला में किसी दूसरे 
तथ्य की । द 
यहाँ फिर वही कठिनाई आ पड़ती है। मनुष्य की इच्छा कार्य-कारणवाद से 

उतनी ही दढ़ता के साथ आबद्ध है, जिस दुढ़ता से किसी छोटे पौधे का बढ़ना 
अथवा किसी पत्थर का गिरना, और फिर भी इस समस्त बन्धन के बीच स्वतंत्रता 
का अविनश्वर विचार विद्यमान है। तो फिर यहाँ भी समष्टि-पक्ष यही घोषणा 
करेगा कि स्वतंत्रता का विचार भ्रम॑ है और मनुष्य सर्वथा अनिवार्यता का 
दास है। गा 
अब एक ओर तो, स्वतन्त्रता को भ्रम घोषित कर उसकी सत्ता की अस्वीकृति 
_हई समाधान नहीं है; दूसरी ओर, हम यह क्‍यों न कहें कि आवश्यकता अथवा 
बन्धन अथवा कारणता का विचार जज्ञानियों का एक भ्रम मात्र है। कोई भी 
सिद्धान्त जो विवेच्च तथ्यों में से. उन सबको पहले काटकर अलग फेंक देता है, 
जो उसके अनुकूल नहीं पड़ते और तब अपने अनुकूल तथ्यों को लेकर समग्र की 
व्याख्या का दावा करता है, स्पष्टत: एक भ्रामक सिद्धान्त है--अशुद्ध सिद्धान्त 
है। अतः हमारे लिए एकमात्र शेष मार्ग यही है कि हम स्वीकार करें कि प्रथमत: 
न शरीर स्वतन्त्र है और न इच्छा ही, बल्कि मन और शरीर दोनों से परे निश्चय 
ही कोई ऐसा तत्त्व होगा जो स्वत्तन्त्र है और . . . । 
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आर्य और तमिल 


सचमुच एक विवित्र जातियों क। अजायबंघर ! हाल ही में प्राप्त हुए सुमात्रा 


श्युंखलछा के अद्धेंवानर (7६७००) का कंकाल खोजने पर यहाँ भी कहीं 


मिल जायगा। डोलमेनों की कर्मी तहीं है। पत्थर के औज़ार कहीं से भी खोद- 
कर निकाले जा सकते हैं। किसो समय झीलवासी--कम से कम सरितावासी 
लोगों की बहुतायत रही होगी। गृहावासी और पत्तियाँ पहननेवाले तो अब भी 
मिलते हैं। जंगलों में रहनेवाले आदिम आखेटक तो देश के विभिन्न भागों में 
आज भो दिखायी देते हैं। फिर और अधिक ऐतिहासिक विशभेद हैं: हब्शी- 
कोलारी, द्रविड़ और आर्य। और समय समझ पर इनमें समा गये हैं लगभग 
सभी ज्ञाव और अनेक अब तक अज्ञात जातिग्रों के धाव--विविध मंगोल वर्ग, 
मंगोल, तातार और भाषाविज्ञानियों के तथाकथित आर्य लोग। और फिर यहाँ 
हैं फ़ारसी, यूनानी, यँची, हुण, चिन, सोदियन और अन्य अनेक जो घुलू-मिलूक र 
एक हो गये--यहूदी, पारसी, अरब, मंगोल आदि से लेकर समुद्री डाकुओं और 
जर्मनी के जंगलों के सरदारों के वंशज तेक, जो अभी तक आत्मसाद नहीं किये 
जा सके--मानवता का महासागर, इन जातीय ऊरमियों से निर्मित जो उद्देलित, 
उत्तेजित, उबलती हुई सतत परिवर्तित रूप में संघर्षरत धरातल तक उठती, 
फैलती और छोटी लहरों को उदरस्थ करती हुई फिर शान्त हो जाती हैं--यह 
है भारत का इतिहास 

प्रकृति के इस पागलूपन के बीच प्रतिस्पर्द्धी पक्षों में से एक ने एक व्यवस्था 
खोज निकाली, और अपनी उच्चतर संस्कृति के बल से, भारतीय मानव-समाज 
के अधिकांश को अपने प्रभुत्व में ले आने में समर्थ हुआ। 

इस उच्चतर जाति ने अपने को आयें जाति कहा और उसकी व्यवस्था थी 
वर्णाक्षमाचार--तथाकथित जाति-व्यव्वस्था । 

निस्सन्देह आये जाति के लोगों ने अपने लिए, जान-बून्चकर या अनजाने ही 
काफ़ी विशेषाधिकार सुरक्षित रखे; फिर भी जाति-व्यवस्था सबंदा बड़ी छचीली 
रही है, कभी कभी तो इतनी लचीली कि सांस्कृतिक दृष्टि से अति निम्न स्तरीय 
लोगों के स्वस्थ अभ्युदय की उसमें सम्भावना ही नहीं रही। 
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कम से कम सैद्धान्तिक दृष्टि से जाति-व्यवस्था ने समूचे भारत को सम्पत्ति 
के और तलवार के प्रभृत्व में न ले जाकर बुद्धि के--आध्यात्मिकता द्वारा परि- 
शुद्ध और नियंत्रित ब॒द्धि के--निर्देशन में रखा। भारत की प्रमुख जाति आयों 
को सर्वोच्च जाति--बाह्मण है। 

बाह्य रूप में अन्य देशों की सामाजिक व्यवस्थाओं से भिन्न होते हुए भी, आर्यों 
की जाति-व्यवस्था सूक्ष्म दृष्टि से देखने पर दो बातों के अतिरिक्त अन्य बातों में 
अधिक भिन्न नहीं है: 

पहला भेद यह है: अग्य प्रत्येक देश में सर्वोच्च सम्मान क्षत्रिय को--जिंसके 
हाथ में तलवार है, दिया गया हैं। रोम के ऐोप अपना वंशोद्भव राइन नदी के 
तट पर के किसी डाक सरदार से सिद्ध करके प्रसन्न होंगे। भारत में सर्वोच्च 


प्रतिष्ठा शान्ति के उपासक को--श्रमण, ब्राह्मण, भगवत्पुरुष को--दी गयी है। 


भारत का महानतम सम्राट भी यह सिद्ध करके प्रसन्न होगा कि उसका 
वंशोदभव किसी पूरातन ऋषि से हुआ था, जो वनवासी, सम्भवतः विरागी था, 
जिसके पास कुछ भी न था, जो अपनी देनिक आवश्यकताओं के लिए ग्रामवार्सियों 
पर निर्भर रहता था और जो आजीवन इस लौकिक जीवन और म॒त्य के उपरात्ते 
7रलौकिक जीवन की समस्याओं को सुलझाने का प्रयत्न करता रहा। 

दूसरी बात है इकाई का विभेद। अन्य प्रत्येक देश का जाति-विधान एक 
व्यक्ति को--स्त्री हो या पुरुष--पर्याप्त- इकाई मानता है। सम्पत्ति, शक्ति, बुद्धि 
अथवा सौन्दर्य किसी भी व्यक्ति के लिए अपने जन्म का जातीय स्तर त्याग कर 

| भी ऊपर उठ जाने के लिए पर्याप्त साधन होते हैं। 

यहाँ भारत में इकाई एक जातीय समदाय के सभी सदस्परों को लेकर बनती है। 

यहाँ भी व्यक्ति को इस बात का पूरा अवसर है कि एक निम्न जाति से उठकर 
उच्च या उच्चतम जाति तक पहुँच जाय: केवरू एक शर्तें है, परमार्थवाद के 
जन्मदाता इस देश में, व्यक्ति को विवश किया गया है कि वह अपनी समची जाति 
को अपने साथ ऊपर उठाये। ः 

भारत में अपनी सम्पत्ति, शक्ति अथवा अन्य किसी गण के बल पर अपने 
जातीय बन्धुओं को पीछे छोड़कर अपने से उच्चतर लोगों के साथ तुम भाईचारा 
स्थापित नहीं कर सकते; जिन्होंने तुमको गुण या विशेषता के अरजन में सहायता 
री, उन्हें उसके सुफल से वंचित करके बदले में तुम केवल घृणा नहीं दे सकते। 
भारत में यदि तुम अपने से उच्चतर जाति के.स्तर पर उठना चाहते हो, तो पहले 
तुमकी अपनी समूची जाति को उठाना होगा, और तब तुम्हारी उन्नति के मार्ग 
में बाबा डालनेबाली, तुमको पीछ रोक रखनेवाली कोई बात नहीं रह जाती। 
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२८३ द . आर्य और तमिल 
ब्रातियों के सम्मिलन या सम्मिश्रण की यही भारतीय पद्धति हैं और 
अनादि काल से यह चली आ रही है; भारत में, किसी भी अन्य देश की अपेक्षा 
आर्य! और द्रविड़” जैसे शब्दों का केवल भाषाशास्त्रीय महत्त्व हो है, और तथा- 
कथित कपालास्थिमूलक विभेद करने का तो कोई समुचित आधार ही नहीं 
मानता । 
ठीक यही स्थिति ब्राह्मण! और क्षत्रिय जैसे नामों की है। ये सभी नाम 


किसी एक समुदाय विशेष के सामाजिक पद का ही बोध कराते हैं, जो स्वतः 


सर्वोच्च पद पर पहुँच जाने पर भी, निरन्तर अस्थिरु रहता है और निम्न समु- 
दायों अथवा विदेशी छोगों को अपने में स्वीकार करने के लिए विवश होने पर 
निरन्तर विवाह-बन्धन आदि के विषय में निषेध द्वारा अपनी पृथक विशिष्टता 
को स्थिर बनाये रखने का प्रयत्न करता रहता है। 

' जिस किसी जाति में शस्त्र-बल आता है, वह क्षत्रिय हो जाती है; जिस किसी 
जाति में ज्ञान-बल आता हैं, वह ब्राह्मण हो जाती है; और जिस किसी जाति में 
घन-बल आता है, वह बेश्य हो जाती है। 

जो भी समृदाय अपने वांछित लेक्ष्य तक पहुँच जाता है, वह निश्चय ही 
अपने को नवागंतुकों से पृथक रखने का प्रयत्न करता है। इसके लिए वह अपने 


_ वर्ण में ही उपवर्णों की सृष्टि करता है। पर तथ्य यह है कि अन्ततः वे सब घुल- 


मिलकर एक ही जाते हैं। यह प्रक्रिया समचे भारत में हमारी आँखों के सामने 
ही हो रही है। े ' 
स्वाभाविक है कि एक समृदाय अपनी उन्नति कर लेने पर अपने विशेषा- 


 घिकारों को अपने ही .तक सीमित-सुरक्षित रंखने का प्रयत्त करता है। अत 


जब कभी किसी राजा की सहायता मिल सकना सम्भव हो सका, तभी उच्च वर्णों 
विशेषकर ब्राह्मणों ने निम्त वर्णों की उच्चाकांक्षाओं को शस्त्र-बल से भी-- 
यदि वैसा करना व्यावहारिक थां--दबा देने का प्रयत्त किया। पर प्रश्न तो 
यह है. कि क्‍या उन्हें सफलता मिली? अपने पुरांणों और' उपपुराणों का सूक्ष्म 
अवलोकन करो, विशेषकर बहत्पुराणों के स्थानीय खण्डों का अध्ययन्न करो ओर . 
जो कुछ तुम्हारे चतुदिक हो रहा है उस पर दृष्टिपात करो, तो तुमको इस प्रश्न 
का उत्तर मिल जायगा। क्‍ 
विविध जातियों के होते हुए भी और विवाह-सम्बन्ध के एक ही जाति की 
उपजातियों में सीमित रखने की आधृनिक प्रथा कें होते हुए भी (यद्यपि यह अ्रथा 
सावंभौम नहीं है), हम हिन्दुं लोग सभी सम्भव अर्थों में एक संकर जाति हैं 
* आये और तमिल्' शब्दों का जो कुछ भी भाषाश्ञास्त्रीय महत्त्व हो, हम 


है कब 
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यह स्वीकार भी कर लें कि भारतीय मानव-समाज के ये दो महान्‌ उपभेद पश्चिमी 
सीमान्त के परे कहीं से आये थे, फिर भी तथ्य' यह है कि इने दोनों के बीच को 
- विभाजक रेखा प्राचीनतम काल से भाषा ही रही है, रक्त नहीं। वेदों में वर्णित 
दस्यूुओं की शारीरिक कुरूपता का चित्र खींचनेवाली जुगृप्सापूर्ण उपमाओं में से 
एक भी उपभमा महान्‌ तमिल जाति पर लागू नहीं होती। सचमृच यदि आर्यों 
और तमिल लोगों के बीच मृखश्री की प्रतियोगिता हो, तो कोई भी समझदार 
व्यक्ति परिणाम की भविष्यवाणी करने का साहस नहीं कर पायेगां। 

भारत में किसी भी जाति की बलांत्‌ अधिकृत जन्मजात श्रेष्ठता कोरी कपोरू 
कथा मात्र है; और हमें दुःख के साथ कहना पड़ता है कि भारत के अन्य किसी 
भाग में इस कपोल-कल्पना को प्रसार के लिए उतनी उवबेर भूमि नहीं मिली, 
जितनी भाषामूलक विभेदों के कारण, दक्षिण भारत में उरे मिली। 
.. दक्षिण भारत के इस सामाजिक अत्याचार के विवरण में हम जान-बुझकर 
नहीं पड़ना चाहते, ठीक वैसे ही जैसे ब्राह्मणों तथा अन्य आधुनिक जातियों की 
उत्पत्ति के विवेचन में हम नहीं गये। हमारे लिए मद्रास प्रेसीडेन्सी के ब्राह्मणों 
एवं अब्राह्मणों के मध्य भावनाओं के अतिशय' तनाव की स्थिति की ओर ध्यान 
देना ही पर्याप्त है। द 

हमारा विश्वास है कि भारतीय वर्ण-व्यवस्था भगवान द्वारा मनष्य को दी 
गयी सर्वोत्कृष्ट सामाजिक व्यवस्थाओं में से एक है। हमारा यह भी विश्वास 
है कि, यद्यपि अनिवाय॑ त्रुटियों ने, विदेशी बाधाओं और उपद्रवों ने, तथा सर्वाधिक 
रूप में, जो ब्राह्मण की उपाधि के योग्य भी नहीं हैं, ऐसे अनेक ब्राह्मणों के अतिशय 
अज्ञान और मिथ्याभिमान ने अनेक प्रकार से इस परम गौरवमयी भारतीय व्यवस्था 
को समुचित रूप से सफल होने में बाधा पहुँचायी है और उसे कुण्ठित कर दिया 
है, फिर भी इस व्यवस्था ने भारत का अदभुत कल्याण किया है और निश्चय 
ही भारतीय मानव-समाज को अपने लक्ष्य तक पथ-प्रदर्शन करने का श्रेय इसी 
व्यवस्था के भाग्य में है। 

हम दक्षिणापथ के ब्राह्मणों से प्रार्थना करते हैं कि वे भारत के आदर्श को---- 

मूर्तिमान पवित्रता जैसे पवित्र और स्वयं भगवान्‌ जैसे मंगलमय ब्राह्मणों के संसार 
. निर्मित करने के आदर्श को--भुला न दें। महाभारत बताता है कि आदि ऐसा 
ही था और अन्त भी ऐसा ही होगा। 
द तो फिर जो अपने को ब्राह्मण कहलाने का दावा करता है, उसे अपना दावा 
. भ्रथमतः ब्राह्मण की आध्यात्मिकता का प्रकाश करके और दूसरे अन्य लोगों को 
अपने स्तर तक उठा करके सिद्ध करना चाहिए। प्रत्यक्ष- तथ्य तो ऐसा लगता 








॥ | 
|| 
है 
हा 
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है. कि ब्राह्मणों में से अधिकांश केवल अपने जन्म या वंश के मिथ्याभिमान में फले 


घमते हैं; और कोई भी देशी या विदेशी छद्माचारी, जो उनके इस मिथ्याभिमान 


और जन्मजात आलस्य को भरपूर मिथ्या-प्रशस्ति से बढ़ावा देता है, वही उन्हें 


सर्वाधिक तुष्टि देता प्रतीत होता है। 
ब्राह्मणो, सावधान !! यह मृत्यु का लक्षण है। उठो, और अपना पौरुष 

प्रकट करो। अपना ब्राह्मणत्व दींप्त करो, अपने आसपास के अब्राह्मणों की ऊपर 

उठाकर--प्रभु-भाव से नहीं, अन्धविश्वासों और पूर्क-पश्चिम के प्रपंचों के सहारे 


, . पनपनेवाले विक्ृत घातक अहंभाव से नहीं,-- बल्कि सेवक की भावना के' साथ 
: दूसरों को ऊपर उठाकर ! क्योंकि सचमुच जो सेवां करना जानता है, वही शासन 


करना जानता. है! - 

_ ब्राह्मणेतर समुदाय भी वर्ण-विद्वेष की आग भड़काने में अपनी शक्ति का 
अपव्यय करते रहे हैं, जो इस समस्या के हल के लिए व्यर्थ और निरर्थक हैं। 
और प्रत्येक अहिन्दू को इस आग में ईंधन डालते हुए अत्यधिक हे होता है। ' 

इन अन्तर्वण-विद्वेषों, इन अन्तर्जातीय-संघर्षों से तो एक पग भी प्रगति नहीं 
की जा सकती, एक भी कठिनाई दूर नहीं की जा सकती; केवल इतना हो सकता 
है कि यदि यह आग भड़के और लपटें उठने छगें, तो घटना-चक्र की कल्याणमप्रद 
प्रगति भी ठप्प हो जाय, शायद सदियों के लिए ! ! 

यह तो बौद्धों की राजनीतिक महाभूलों की पुनरावृत्ति ही होगी। 

इस अज्ञानजन्य कोलाहल और घृणा के वातावरण में पण्डित डी ० सवरिरॉयन 
को एकमात्र उपयुक्त, युक्तिसंगत और विवेकपूर्ण मार्ग का अनुसरण करते देख- 
कर हमें बड़ा हे होता है। मू्खतापूर्ण निरर्थक झगड़ों में अपनी अमूल्य शबित 


का अपव्यय करने के बजाय पण्डित सवरिरॉयन ने सिद्धान्त-दीपिका' में आये. 


और, तमिल लोगों का सम्मिश्रण' शीर्षक अपने लेखों में, अति साहसिक पाइचात्य 
भाषाशास्त्र द्वारा उत्पन्न किये गये व्यापक भ्रम को दूर करने का ही प्रयत्न नहं 


किया, वरन दक्षिण भारत की जाति अथवा वर्णमूलक समस्या के स्वस्थ ज्ञान _ 


का मार्ग भी प्रशस्त किया है। 


भीख माँगने से कभी किसीको कुछ नहीं मिला।. मिलता हमें वही है, जिसके 
हम पात्र होते हैं। योग्यता की पहली सीढ़ी हैं अभिकाषा; और हम सफल - 


अभिलाषा उसी पदार्थ की करते हैं, जिसके योग्य हम अपने जापकों अनुभव 
करत हें | * 
अतः तथाकथित आर्य-सिद्धान्त और उसकी घातक॑ स्वयंसिद्धियों द्वारा 


बने मकड़ी के जालों का मद पर स्पष्ट उन्मूलन नितान्त आवश्यक है,--दक्षिण 
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भारत के लिए तो विशेष रूप से। और उतनी ही आवश्यक है उचित आत्म- 
सम्मान की भावना, जो आर्य जाति के महान्‌ पूर्वजों में से एक तमिरू छोयों के 
अतीत भौरव से उत्पन्न हुई हो। 

पाइचात्य सिद्धान्तों के बावजूद भी हम आय दाब्द की उस परिभाषा को 
ही स्वीकार करते हैं, जो. हमारे धर्मग्रन्थों में दी हुई है और जिसके अनुसार वही 


लोग आर्य हैं, जो आजकल हिन्दू कहलाते हैं। यह आर्य जाति, जो स्वयं संस्कृत- 


 भाषी और तमिल-भाषी दो महान्‌ जातियों का सम्मिश्रण है, समस्त हिन्दुओं 


को समान रूप से अपने वृत्त में ले लेती है। इस बात का कोई अथ नहीं--कोई 
महत्त्व नहीं कि कुछ स्मृतियों में झूद्रों को इस. उपाधि से वंचित रखा गया है 
क्योंकि श॒द्र उस समय सम्भाव्य आर्य थे और आज भी प्रारम्भिक दीक्षावस्था 


में आय॑ हैं 


यद्यपि हम यह जानते हैं कि पण्डित सवरिरॉयन की प्रस्थापनाएँ अपेक्षाकृत 
दुर्बेंल भित्ति पर हैं, यद्यपि वेदिक नामों और जातियों की जो व्याख्याएँ उन्होंने 
व्यापक रूप से दी हैं, उनसे हम असहमत हैं, फिर भी हमें प्रसन्नता है कि उन्होंने 
--थयदि हम संस्कृत-भाषी जाति को भारतीय सभ्यता का जनक मानें तों---उस 


जाति की संस्कृति के सम्बन्ध में उपयुक्त अनुसन्धान प्रारम्भ करने का कार्य हाथ 


कि 


में लिय7 है, जो महान भारतीय सम्यता की जननी है। 

हमें इस बात की प्रसन्नता है कि वह साहसपूर्वक प्राचीन तमिल लोगों की 
अव्कादो-सुमेरीय जातीय एकता का सिद्धान्त आगे बढ़ां-रहे हैं। और इससे 
हमें उसः महान्‌ सम्यता के रक्‍त पर गर्व होता है, जो अन्य सभी सम्यताओं से 


'पहले फली-फ्ली---जिसकी प्राचीनता की तुलना में आर्य और सेमेटिक सभी 


बच्चे मालम होते हैं। 

हम तो यह भी कहना चाहेंगे कि सछाबार मिस्रवासियों का पन्‍ट' देश ही नहीं 
था, बल्कि एक, जाति के रूप में समस्त मिल्नवासी वस्तुत: मलछाबार से ही सागर 
पार करके नील नदी के मुहाने में प्रविष्ट हुए और नील न॒दी के मार्ग का अनुसरण 


करते हुए उत्तर से दक्षिण फेले; और इसी 'पन्ट' देश को वे लोग पुण्यात्माओं के 


लोक के रूप में लालसापूर्वक स्वदा स्मरण करते रहे हैं 

यह सही दिशा में*उठाया गया क्रंदम्‌ है। तमिल बोॉलियों और संस्कृत 
साहित्य, दर्शन और धर्म में उपलब्ध तमिल तत्त्वों के अधिक सुष्ठु अध्ययन से 
निश्चय ही अधिकः विवरणात्मक और अधिक सतक कार्य भविष्य में सम्पन्न 
होगा। और जो लोग तमिल मुहावरों को मातृभाषा के रूप में सीखते हैं, उनसे 
अधिक समर्थ इस कार्य को सम्पन्न करने के लिए और कौन है? 
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और जहाँ तक हम वेदान्तियों और संन्यासियों की बात है, हमें वेदों के अपने 
संस्कृत-भाषी पूर्वजों पर गये है; हमें अपने तमिल-भाशी पूर्वजों पर अभिमान 
है, जिनकी सभ्यता ज्ञात सभ्यताओं में सबसे प्राचीन है; हमें अपने कोलारी 
पूबजों पर गव॑ है, जो इन दोनों से ही प्राचीन थे--जों जंगलों में रहते थे और 
आखेट करते थे; हमें अपने उन पूर्वजों पर अभिमान है, जो पत्थर के आयूध 
प्रयोग में लाते थे--भज़व जाति के वे प्रथम पुरुष; और यदि विकासवांद क़ा 
सिद्धान्त सत्य है, तो हमें अपने अन्य जीवधारी पूर्वजों पर अभिमान है क्योंकि 
वे स्वयं मनुष्य से ही पूव॑वर्ती हैं। हमें गव॑ है कि हम समस्त चेतव या अचेतन 
विश्व के उत्तराधिकारी वंशज हैं। हमें गे है कि हम जन्म लेते हैं, कर्म करते हैं 
और यातनाएंँ झेलते हैं; हमें और भी अधिक गय॑ है कि अपना कार्य समाप्त हो 
जाने पर हम मृत्य को प्राप्त होते हैं और सदा सर्वेदा के लिए उस लोक में अवेश 
करते हैं, जिसमें फिर और कोई मायाजाल नहीं है। द 





न्कः 


सामाजिक सम्मेलन माषण 


“ईश्वर ने देशी लोगों को उत्पन्न किया, ईश्वर ने यूरोपीय लोगों को उत्पन्न 
किया, किन्तु वर्णसंकर लोगों को किसी अन्य व्यक्ति ने उत्पन्न किया,--एक 
भयंकर पाखण्डी अंग्रेज़ को ऐसा कहते हमने सुना था। 
हमारे सम्मुख न्यायाप्रीश रानाडे का उद्घाटन भाषण है, जिसमें भारतीय 
'समाज-सम्मेलन” की सुधारवादी उत्कण्ठा व्यक्त की गयी है। इस भाषण में 
प्राचीन काल के अन्तर्जातीय विवाहों के उदाहरणों की '.एक लम्बी तालिका है, 
प्राचीन क्षत्रियों की उदार भावना की पर्याप्त चर्चा है, विद्याथियों के लिए 
कल्याणकारी गंभीर परामर्श है; और यह सब सत्यनिष्ठ सदभावना के साथ, भाषा 
की इतनी शिष्टता के साथ व्यक्त किया गया है, जो सचमुच स्तुत्य है। द 
.... फिर भी भाषण का अन्तिम भाग, जिसमें पंजाब में प्रबल नवीन आन्दोलन 
के प्रचार के लिए, जिसे हम निश्चय ही आर्य समाज मानते हैं, जिसकी स्थापना 
एक संन्यासी ने की है, उपदेशकों के एक दल की स्थापना का सुझाज दिया गया 
है, हमें आइचय में डाल देता है और हम अपने से यह प्रश्न पूछते रह जाते हैं : ऐसा 
लगता है कि भगवान्‌ ने ब्राह्मणों को उत्पन्न किया, भगवान्‌ ने क्षत्रियों को उत्पन्न 
किया, किन्तु संन्यासियों को किसने उत्पन्न किया ? द 

प्रत्येक ज्ञात धर्म में संन्यासी होते रहे हैं और हैं। हिन्दू संन्‍्यासी हैं, बौद्ध 
संन्यासी हैं, ईसाई पादरी हैं और इस्काम को भी. अपनी इस प्रथा की कठोर 
अस्वीकृति छोड़नी पड़ी और भिक्षु, फ़क्ीरों या संन्यासियों की एक सम्पूर्ण शंखला 
स्वीकार करनी पड़ी। 

सम्पूर्ण मुंडित, आंशिक मुंडित, दीर्घकेशी, अल्पकेशी, जटाघारी और विविध 
अन्य रुक्ष बालोंवाले संन्यासियों की कोटियाँ हैं। 
... दिगम्बर हैं, चीथड़े रपेटनेवाले हैं, गेहआधारी हैं, पीताम्बरधारी हैं, काले 
वस्त्रधारी ईसाई हैं और नीलाम्बरधारी मुसलमान हैं। फिर कुछ ऐसे हुए हैं 
' जिन्होंने अपने शरीर को विविध यातनाएँ दी हैं और कुछ ऐसे हुए हैं, जो अपने 
दरीर को सुखी और स्वस्थ ही रखने में विश्वास करते थे। प्राचीन काल में 
प्रत्येक देश में सैनिक वृत्ति के संन्यासी भी होते थे। यही भावना ऐसी ही अभि- 
* व्यक्तियों में समानान्तर रूप से स्त्रियों में--संन्यासिनियों में भी पायी गयी है। 
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श्री रानाडे महोदय न केवछ भारतीय समाज-सम्मेलन के अध्यक्ष हैं, बल्कि एक 
श्र-त्रीर सज्जन भी हैं: श्रुतियों और स्मृतियों की तपस्विनियाँ उनको पूर्ण 
सन्तोष प्रदान करती प्रतीत होती हैं। प्राचीन कुमारी ब्रह्मवादिनियाँ, जो एक 
से दूसरे राजदरबार में दाशनिकों को चुनौती देती घूमती थीं, श्री रानाडें को 
विधात। की केन्द्रीय योजना--जाति के संवर्धन को बाधित करती नहीं मारुम 
होतीं; मानव-अनुभूति की विविधता और पूर्णता का भी इन तापस बालाओं में 
श्री रानाडे की राय में, कोई अभाव नहीं दिखायी देता, जैसा कि उसी मार्ग पर 
चलनेवाछे पुरुष वर्ग में उन्हें दिखायी देता है। क्‍ 
. अतः हम प्राचीन तपस्विनियों और उनकी वर्तमान आध्यात्मिक उत्तरा- 
घिकारिनियों को परीक्षा में उत्तीर्ण हुई मानकर छोड़ देते हैं। 

मुख्य अपराधी--केवल पुरुष को ही श्री रानाडे की आलोचना की सारी 
चोट बरदाइत करनी पड़ती है। आओ, देखें, वह इस चोट से उबर पाता है या नहीं ! 

विद्वन्मण्डली की कुछ ऐसी सम्मति जान पड़ती है कि मठों या आश्रमों की 
यह विश्वव्यापी व्यवस्था सर्वप्रथम हमारे इस अद्भुत देश में ही प्रचलित हुई थी, 
_ जिसमें सामाजिक सुधार' की इतनी अधिक आवश्यकता जान पड़ती है। 

विवाहित और ब्रह्मचारी गुरु दोनों ही उतने ही प्राचीन हैं, जितने वेद। 
इसे समय यह निश्चित करना कठिन है कि पहले सब प्रकार के अनुभव से युक्त 
सोमपायी विवाहित ऋषि का आविर्भाव हुआ था अथवा मानव-अनुभव से शून्य... 
अह्यचारी ऋषि ही इस परम्परा का आदिम रूप था। सम्भवतः श्री रानाडे ही, 
: तथाकथित पाश्चात्यः संस्क्ृृत-विद्वानों की सुनी-सुनायी बातों से मुक्त स्वतंत्र रूप 
. में इस समस्या का हल हमें सुझायेंगे; तब तक तो यह हमारे लिए मुरगी और 

मुरगी के अण्डेवाली पुराती पहेली ही बनी रहेगी.। 

.. पर उत्पत्ति-क्रम कुछ भी हो, श्रुतियों और स्मृतियों के ब्रह्मचारी गुरु 
विवाहित ग्रुओं से सर्वेथा पृथक घरातलू पर थे और यह पार्थक्य था पूर्ण पवित्रता 
का, ब्रह्मंचर्य का ! ड़ 

यदि वेदों के कर्मकाण्ड . का मलाधार यज्ञ है, तो उनके ज्ञानकाण्ड की 
. आघारशिला ब्रह्मचर्य है।. 

रक्‍त बहाकर यज्ञ करानेवाले, उपनिषदों के व्याख्याता क्‍यों नहीं हो सके--- 
आख़िर क्‍यों ? 
... एक ओर तो विवाहित-ऋषि था--अपने अर्थहीन, झककी--नहीं, भयानक 
अनुष्ठानों से युक्‍त--और जिसके सम्बन्ध में और अधिक न कहकर इतना ही 
कहना पर्याप्त होगा 'कि नैतिकता की उसे एक धूमिल धारणा भर थी। और 
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दूसरी ओर थे ब्रह्मचारी संन्यासी, जो मानव-अनुभव की कमी के बावजूद 
आध्यात्मिकता और नैतिकता के उन ज्रोतों को खोज रहे थे, जिनसे संन्यासी 
जिनों और बड़ों से लेकर शंकर, रामान॒ज, कबीर और चेतन्य तक ने छककर 
पान किया और अपने आइचर्यजनक आध्यात्मिक और सामाजिक सुधारों के 
प्रचार की शक्ति प्राप्त की; और जो आज हमारे समाज-सुधारकों को पश्चिम 
से तीसरी-चोथी किश्त की जूठने के रूप में मिलने पर भी इतनी शक्ित दे रहे हैं 
कि वे संन्यासियों की भी आलोचना करते हैं ! 

सम्प्रति हमारे समाज-सुधारकों को मिलनेवाले वेतन और विशेषाधिकार 
की तुलना में भारत में हमारे संन्यासियों को कितनी सहायता, कितना वेतन 
मिलता है? और संन्यासियों के वीरव निःस्वार्थ प्रेममय सेवा-कार्य की तुलना में 
हमारा समाज-सुधारक क्या काम करता है? 

पर संन्यासियों ने आत्म-विज्ञापन का अधुनिक ढंग नहीं सीखा ! ! 

हिन्दू अपनी माँ के दूध के साथ ही यह धारणा ग्रहण कर लेता है कि यह 
जीवन कुछ नहीं है--एक स्वप्न है! इस बात में वह पाश्चात्य लोगों के समान 
हैं; पर पाश्चात्य लोग इस जीवन के परे नहीं देखते और उनका निष्कर्ष चार्वाक 
का निष्कर्ष है--बहती गंगा में हाथ धो लेना। यह संसार तो एक दुःख-सागर 
है, तो फिर सुख के जो भी अंश उपलब्ध हों,. उनका भरपूर उपभोग कर लिया 
जायं। इसके विपरीत हिन्दू की दृष्टि में ईई्वर और आत्मा ही केवल सत्य हैं 
इस संसार से अनन्त गुना अधिक सत्य; और इसलिए वह सर्वेदा इस संसार को 
उनकी प्राप्ति के लिए त्यागने को तैयार रहता है। 

जब तक जातीय मनरचेतना की यह श्रवृत्ति बनी रहती है, यह दृष्टिकोण 
रहता है--और हम प्रार्थना करते हैं कि यह सवंदा बना रहे--तब तक भारतीय 
पुरुषों और स्त्रियों की विश्व-कल्याण और आत्मम॒क्ति के लिए” सब कुछ त्याग 
देने की सहज प्रवृत्ति को रोकने की कितनी आशा हमारे ये आग्लीकृत देश- 
बन्ध कर सकते हैं ? 

और संन्यासी के विरुद्ध उस मुरदां तक की सड़ी हुई छश, जिसे पहले-पहल 
यूराप के प्रोटस्टेन्टों ने प्रयृकत किया, जिसे बंगाली सुधारकों ने उधार छिया और 
अब बम्बई के बन्धु जिसे गले छूगा रहे हैं कि संन्यासी अपने ब्रह्मचर्य के कारण 
जीवन की परिपूर्ण और सर्वांगीण अनुभूति” से बंचित रंहता ही है !--हम 
आशा करते हैं कि इस बार यह लाश सदा सर्वदा के लिए, विशेषकर इन प्लेग 
के दिनों में, यहाँ की ब्राह्मण जाति में अपने तीब् गन्धवाले पृवजों के प्रति जो 
पितृप्रेम कल्पित किया जा सकता है,--यदि पौराणिक गाथाओं का कोई 
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मूल्य पूवेजों की खोज में है तो--उसके बावजूद भी, अरब सागर में बहा दी 


जायगी 
लगे हाथ यह भी देख लें कि यूरोप में इन संन्यासी और संन्यासिनियों ने ही 


अधिकांश ऐसे बच्चों का पालन-पोषण और शिक्षण किया है, जिनके माता-पिता, 


विवाहित होते हुए भी, जीवन के सर्वांगीण अनुभव का स्वाद लेने के सर्वथा 
अनिच्छुक थे। 

दूसरा तक बेशक यह है कि परमात्मा ने हमें सभी इन्द्रियाँ किसी न किसी 
उपयोग के लिए ही दी हैं। अतः संन्यासी जाति की वृद्धि न करके भूल करता 
है---पापी है ! ठीक है; पर इसी प्रकार हमें क्रोध, काम, निर्देयता, चोटी, 
और प्रतारणा आदि की मनःशक्तियाँ भी तो दी गयी हैं; और इनमें से प्रत्येक, 
सुधरे हुए या विता- सुधरे हुए, सामाजिक जीवन के स्थायित्व के लिए प्रम अनि- 
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वार्य है। इसके बारे में क्या किया जाय ? जीवन के सर्वांगीण अनुभव वाले 


सिद्धान्त का अनुगमन करते भी पूर्ण प्रवेग से प्रचलित रहने देना चाहिए 


या नहीं ? निश्चय ही सर्वेशक्तिमान परमात्मा के घनिष्ठ परिचित और उसके 
उद्देश्य के जानकार समाज-सुधारक इस प्रश्न का उत्तर सकारात्मक ही देंगे ! 
क्या हमें विश्वामित्र, अत्रि तथा दूसरों की करता का, और विशेषकर वशिष्ट- 


परिवार के नारी-जाति सम्बन्धी परिपूर्ण व्यापक अनुभव का, अनुगसन करना 


होगा ? क्योंकि विवाहित ऋषियों में से अधिकांश जब कभी और जहाँ कहीं 


सम्भव हुआ, तब तहाँ बच्चे उत्पन्न करने में उतने ही ख्यातनामा थे, जितने 


प्रसिद्ध वे ऋचा-गान और सोमपान के लिए थे। अथवा हमें ब्रह्मदारो ऋषियों 
का अनुगमन करना चाहिए, जो ब्रह्मचयं को आध्यात्मिकता की अनिवार्य आव- 
श्यकता मानते थे ? 


फिर प्राय: कुछ पथश्रष्ट विरागी संन्यासी भी होते हैं, जिनकी पर्याप्त निन्‍दा ' 


होनी ही चाहिए--दुबंल, दुराचारी, जो अपने संन्यास के आदर से च्युत हो जाते हैं। 
पर यदि आदर्श सरलह और स्वस्थ है, तो, गिरते हैं शहसवार ही मैदाने 
जंग में वाली कहावत के अनुसार, पथ-अ्रष्ट संन्यासी देश के किसी भी गहस्थ से 
हीं अधिक उच्चतर भूमि पर है। 
उस कायर की तुलना में, जिसने कभी प्रयत्न ही नहीं किया, वह झूरवीर है। 
यदि हमारे समाज-सुधार केन्द्रों की आग्तरिक कार्य-पद्धति पर सूक्ष्म निरी- 
क्षण की दृष्टि डाली जाय, तो संन्यासियों और गृहस्थों के बीच पथ-अ्रष्ट लोगों 
का प्रतिशत देवदूत ही निकालरू पायेंगे; और लेखा रखनेवाला देवदूत हमारे 
हृदय में ही है। 
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किन्तु तब इस एकान्त महत्त्व की, समस्त सहायता का तिरस्कार करने 
की, जीवन की आँधियों का सामना करने और बिना किसी प्रकार के प्रतिफल 
या कर्त॑त्य-पूर्ति की भावना के कर्म करने की अद्भुत अनुभूति का क्या होगा ! हद 
सारे जीवन आनन्दपूर्वक मुक्त रहकर कर्म करने की अनुमूति; क्योंकि दासों । 
| की भाँति मिथ्या मानव-प्रेम अथवा महत्त्वाकांक्षा के अंकुशों से कर्म करने की यह 
प्रेरणा नहीं है! द द | क्‍ ह 
इसे तो केवल संन्यासी ही प्राप्त कर सकता है। धर्म का क्यों होगा? वह... 
रहेगा या उसे समाप्त होना है ! यदि उसे रहना है, तो उसे अपने विशेषज्ञों 
. अपने सैनिकों की आवश्यकता है। संन्‍्यासी धामिक विशेषज्ञ है; क्योंकि उसने 
घर्मं को ही जीवन का एकमात्र उद्देश्य बना लिया है। वह भगवान्‌ का' सैनिक 
है। कौन सा धर्मं तब तक मर सकता है, जब तक उसमें श्रद्धालु संन्यासियों का... 
* समदाय बना रहता है? नी हू 
प्रोटस्टेन्ट इंग्लेण०्ण और अमेरिका कथोलिक: संन्याप्तियों की प्रगति से क्‍यों... 


ड 


.. *काँप रहे हैं? ' ' क्‍ ८ * 
श्री रानांडे और समाज-सुधघारको, ज़िन्दाबाद ! पर ओ अभागे भारत ! 
आग्लीभत भारत ! भोले बच्चें ! मंत भूलो कि इस समाज में कुछ ऐसी भी 
समसस्‍्याएँ हैं, जिन्हें अंभी न. तो तुम समझ सकते हो, न तुम्हारे पाइ्चात्य गुरु 
ही--उन्हें हल करना तो दूर की बात है।. हे 











४ 


हट 


बिदव को मारत का सन्देदा 


[ निम्नलिखित टिप्पणियाँ स्वामी विवेकानन्द के कागज़ों में प्राप्त हुई थीं। 
वे एक ग्रल्थ लिखना चाहते थे और उसके लिए उन्होंने ये बयालीस सूत्र लिख 
लिये थे, जो उसके सारांश रूप में थे। प्र इनमें से केवल कुछ सूत्रों की उन्होंने 
भूमिका रूप में व्याख्या की थी और शेष क़ार्य अपूर्ण ही रह गया। प्रतिलिपि 
जैसी प्राप्त हुई, नीचे दी जा रही है।] द 


। . विषय-सूची द 


१. पाइचात्य लोगों के लिए मेरा सन्देश ओजस्वी रहा है। उससे भी अधिक 
ओजस्वी अपने देशवासियों के लिए। ्ओ द 
२. विस्मयकारी प्राइचात्य देशों में मेरे चार वर्ष के प्रवास ने भारत को 
और भी अधिक स्पष्ट रूप से समझने में ही सहायता की है। छायाएँ अधिक 
गहरी और प्रकाञ्न अधिक चटक हो गया हैं। हि 2 50 ५3 
३. सर्वेक्षण यह है--यह सत्य-नहीं है कि भारतीयों का पतन हो चुका है। 
४. समस्या यहाँ भी वही रही है, जो अन्य सभी स्थानों में रही है-- 
विभिन्न जोतियों को आत्मसात करना। पर अन्यत्र कहीं भी समस्या इंतनी 
विराट नहीं रही, जितनी यहाँ। ्ः 
५. भाषा, शासन और सर्वोपरि धर्म 
रही है। . क्‍ | | 
. ६, दूसरे देशों में समन्वय बलात्‌ छाने का प्रयत्न किया गया है; अर्थात्‌ 
किसी एक ही जाति की संस्कृति को शेष अन्य जातियों पर लादकर। उसके 


की एकता ही समन्वय की शक्ति 


फलस्वरूप एक अल्पकालीन शक्तिपूर्ण राष्ट्रीय जीवन की उत्पत्ति हुई; और 


फिर विघटन हो गया। द रे द 
७. इसके विपरीते भारत में समस्या जितनी ही विराद्‌ रही, प्रयत्न-उतना, 
ही सौजन्यपूर्ण रहा; और अंति प्राचीन काल से ही विभिन्न समुदायों के रीति- 
रिवाज़ों, और विशेषकर धर्मों के प्रति सहिष्णुता बरती गयी। द 
, ८. जहाँ समस्या अल्प और एकता स्थापित करने के लिए पर्याप्त शक्ति 
थी, वहाँ वस्तुतः परिणाम यह हुआ कि प्रमुख जाति को छोड़कर शेष में अन्य 


शक 


नी 
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स्वस्थ जातियों का आदान अंकुरित होते ही विनष्ट हो गया। बुद्धियुकत व्यक्तियों 
के केवल एक समुदाय ने विशाल बहुसंख्यक 'समाज का उपयोग अपने हित में 


किया, और इस प्रकार संम्भाव्य विकास के अधिकांश से वंचित रह गया। और 
इस प्रकार उस प्रमुख तत्त्व (जाति) के क्षीण हो जाने. पर वह अभेद्य प्रतीत 
होनेवाला दुर्ग ढह कर खँडहर हो गया; उदाहरण हैं, यूनान, रोम और 
नामन लोग | 
९. एक जातीय भाषा अत्यन्त वांछनीय है; पर इस पर भी बही'आलोचना 
लाग होती है--विविध विद्यमान भाषाओं की जीवनी शक्ति का विनाश। 

१०. केवल एक ही हल सम्भव था--एक ऐसी महान और पवित्र भाषा को 
खीजना--शेष सभी भाषाओं को, जिसकी विविध अभिव्यक्तियाँ माना जा सके 
“और वह भाजा संस्कृत में उपलब्ध हुई। 

११. द्राविड़ भाषाएं मूलतः संस्कृतपरक रही हों या न रही हों, पर आज 
समस्त व्यावहारिके दृष्टियों से वह संस्कृतपरक हैं और प्रतिदिन वे, अपनी 
पृथक जीवन्त विशिष्टताओं को रखते हुए भी, संस्क्ृत के आदर्श के समीप ही _ 
आ रही हैं। 

१२. एक जातीय पृष्ठभूमि भी उपलब्ध हुई--आय |... 

१३. यह अनुमान कि मध्य एशिया से बाल्टिक सागर तक कोई विशिष्ट 
पृथक जाति, जिसे आर्य कहा जाता था, रहती थी या नहीं द 

१४, तथाकथित प्रकार। जातियाँ सर्वदा मिश्चित रही हैं। 

१५. गौरी और व्यामा' जातियाँ। 

१६. तथाकथित ऐतिहासिक कल्पना को छोड़कर हम सामान्य व्यावहारिक 


: ज्ञान के धरातरू पर उतरें। अपने प्राचीनतम अभिलेखों के अनुसार आर्य लोग 


तुकिस्तान, पंचनद और उत्तरी-पश्चिमी तिब्बत के मध्यवर्ती भूखण्ड में रहते थे। 

१७. इसका परिणाम होता है, विभिन्न स्तर की संस्क्ृतिवाली जातियों- 
उपजातियों के सम्मिश्रण-समच्वय' का प्रयत्न। 

१८. जैसे भाषा सम्बन्धी समस्या का हल बनी संस्कृत, ठीक वैसे ही जाति 
सम्बन्धी समस्या का हल बनी आर्य जाति। और वंसे ही विभिन्न स्तर की 
उन्नति और संस्कृति तथा सभी सार्मांजिक और राजनीतिक समस्याओं का हल 
निकला ब्राह्मणत्व ! 

१९. भारत का महान्‌ आदर्श--ब्राह्मणत्व । 

२०. सम्पत्तिहीन, निःस्वार्थ, नैतिक विधान के अतिरिक्त अन्य किसी 
शासक या क़ानून के अघीन नहीं। 
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२१. जन्म, से ब्राह्मणत्त--विभिन्न जातियों ने अतीत में और वर्तमान 
+ कोल में भी ब्राह्मणत्व के अधिकार की माँग कौ हैं और भ्रा्प्त किया है। 
२२. पर महात्‌ कार्यों के संपन्न कुरतेवाले कृभी कोई माँग नहीं करते; 
माँग तो केवल आहूसी निकम्मे मूर्खों द्वारा की जाती हैः | 
२३. ब्राह्मणत्व और क्षत्रियत्व का पतन। पुराणों ने कहा था कि कलियुग 
में केवल अ-ब्राह्मण ही होंगे; और यह सत्य है, प्रतिदिन अधिकाधिक सत्य होता 
जा रहा है। फिर भी कुछ बाह्मण शेष रहते हैं, और केवल भारत में। द 
२४. क्षत्रियत्व--ब्राह्मण बनने के लिए यह सोपान पार करना होगा। 
अतीत में कुछ ने पारु कर लिया होगा, पर वर्तमान के लोगों को तो प्रत्यक्ष 
दिखाना होगा। गा क्‍ ह 
२५. पर इस समस्त आयोजना की विवृत्ति तो धर्म में ही मिलेगी। 
२६. एक ही जाति के विभिन्न क़बीले एक ही जैसे देवताओं की उपासना! 
: करते हैं, जिनका एक सामान्य जाति-ताम होता है, जैसे बेबिलोनवासियों के 
देवता' बाल', अथवा हिन्रू लोगों के देवता मोलोक'। द द 
२७. बेबिलोनिया में सभी बाल देवों को एक देव बाल-मे रोदक्‌ मेँ 
विलय करने का अयत्न। इस्राइलवालों का सभी 'मोलोक' देवों को एक 
'मोलोक यवह' अथवा 'ाहु' में विछय करने का प्रयत्न । आल 
२८: बेबिलोनवासियों का, विनाश ईरानियों ने किया; और बेबिलोन 
की पौराणिक परम्परा को' अपनाने और उसे अपनी आवश्यकताओं के अनुकूल 
ढालनेवाले हिल्र्‌ लोगों को एक कठोर एकेश्वरवादी घर्म की स्थापना करने में 
सफलता मिली | हा नि ह 
२९. निरंकुश राजतंत्र की भाँति एकेश्वरवाद भी आदेश-पांलन में तेज़ और 
केन्द्रीकरण में सहायक शक्ति होता है। पर इससे आगे उसका विकास नहीं होता 
और उसकी सबसे बड़ी बुराई है, उसकी क्रूरता और अत्याचार। उसके प्रभाव 
में आनेवाली सभी जातियाँ कुछ वर्षों के ज्वलंत जीवन के बाद बहुत. शीघ्र नष्ट 














| हो जाती हैं। .. . ः ' द 
6 ३०. भारत में वही समस्या उठ खड़ी हुई--उसका समाधान मिला-- 
एक सह्दित्रा बहुधा ददन्ति।... । द 


यही उस सबका मूल स्वर है जो बाद में हुआ--मभंवन की आधारशिला। 
३१. इसका फल है वेदान्तियों की अद्भुत सहिष्णुता। द क्‍ 
३२. इसलिए सबसे बड़ी समस्या है इन विविध तत्त्वों का, बिना उनका 
विशिष्ट व्यक्तित्व' नष्ट किये हुए, समत्वय करना--उन्‍्हें एक सूत्र में बाँध देता। 


जल्दी 
क्ट्ट 
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| ३. किसी भी ऐसे धर्म में, जो व्यक्तियों 'पर आधारित है, जे व्यक्ति 


। द चाहें इस घरती के हों और चाहे स्वर्ग के, इस कार्य को सम्पादित करने की _ 


सामथ्य नहीं है। ह 
४. यही अद्गेत दर्शन की महिमा है, जो एक तत्त्व का उपदेश देता है, व्यक्ति 





कार्य करने का पूर्ण अवसर देता है। 


.,. ३५. ऐसा निरंतर होता रेहा है; और इस अर्थ में हम सवंदा प्रगतिशील द 


रहे हैं। मसलमान शासनःकाल में पंग्रम्बर। * 
३६. यह प्रगति-प्राचीन काल में पूर्णछपेण सजग और सशक्त रही है; पर 
कुछ समय से अब उसमें कमी .आ गयी है; केवल इसी अर्थ में हमारा पतन 
8 हुआ है। द 
कह ३७. भविष्य में यह होते जा रहा है।. यदि शेष संमस्त समुदायों के श्रम 
| का उपयोग करनेवाली एक जाति की शक्ति की अभिव्यक्ति कम से .कम५एक 
विद्येष अवधि में आश्चर्यजनक फल उत्पन्न'कर सकती है, तो फिर यहाँ उन 
समस्त जातियों का संचयन और केन्द्रीकरण होने जा रहा है, जिनके, विचारों 
|... का और रक्‍त का सम्सिश्रेण मंद गति से, पर अनिवाये रूप से होता आ रहा 
हा है; और मैं अपने मानस-चक्षुओं से. उस भावी विराट पुरुष को धीरे धीरे परि- 
पक्‍व होता देख रहा हँ--धरती के*समस्त राष्ट्रों में कनिष्ठतम, सर्वाधिक महिमा- 
 मण्डित और ज्येष्ठतम भारत का भविष्य। 
३८. इसका मॉर्ग--हमें कर्मरत होना होगा। सामाजिक रीति-रिवाज़ 
बावक हैं; कुछ तो स्मृतियों पर आधारित हैं। पर श्रुतियों पर आधारित 


कोई नहीं है। स्मृतियों को यथाकाल बद्धऊना ही होगा। यही स्वीकृत' 


विधान है। 
३९. वेदान्त के सिद्धान्तों का उपदेश न केवल भारत में सर्वत्र होता चाहिए 
बल्कि भारत के वाहर भी । प्र॑त्येक राष्ट्र की मनश्वेतना में हमारे विचारों का 
प्रवेश होना चाहिए, लेखों-ग्रन्थों द्वारा नहीं, बल्कि व्यक्तियों द्वारा । 


: ४०.' कलियुग़ में दान ही एकमात्र कर्म) है।' जब तक कर्म द्वारा शुद्ध न _ 


हो; तब तक किसीको ज्ञान की प्राप्ति नहीं होती । 
।. ४१. आध्यात्मिक और ,लौकिक ज्ञान का दान । 
. ४२. राष्ट्र की पुकार--त्याग्र, त्यागी पुरुष । 


१. दानमेक॑ कलो युगे। महाभारतत। 


का नहीं; और फिर भी, लौकिक और अलौकिक, दोनों ही प्रकार के व्यक्तियों को 


का 
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२९७ रा विश्व को भारत का सन्देश 
भूमिका 


..भेरे प्रिय देशवासियों, पाइचात्य लोगों के लिए मेरा सन्देश ओजस्वी रहा 
है; तुम्हारे लिए मेरा सन्देश उससे भी अधिक ओजस्वी है। मैंने यथाशक्ति 
प्रयत्त किया है कि नवीन पश्चिमी राष्ट्रों के लिए पुरातन भारत का सन्देश 
मुखरित करूँ--भविष्य निश्चित रूप से बतायेगा कि मैंने यह कार्य सम्यक 
रूप से सम्पन्न किया या नहीं; पर उस अनागत' भविष्य के सशक्त-सबल स्वरों 
का कोमछ पर स्पष्ट मर्मर अभी, से सुनायी देने गा है--भावी भारत का सन्देश 
वतंमान भारत के लिए; और जैसे जैसे दिन बीतते हैं, यह मर्म र धवनि सबलूतर- 
स्पष्टतर होती जाती है। 

जिन विविध जातियों के देंखने-समझने का सौभाग्य मुझे मिला, उनके बीच 


मैंने अनेक आइचर्यजनक संस्थाओं, प्रथाओं, रीति-रिवाज़ों और शक्ति तथा 


बल की अदभत अभिव्यक्तियों का अध्ययन किया है; पर इन सबसें सर्वाधिक 
विस्मयकारी यह उपलब्धि थी कि रहन-सहन, प्रथाओं, संस्कृति औरं शक्ति 
की इन बाह्य विभिन्नताओं--इन ऊपरी विभेदों के अंतराल में, एक ही प्रकार _ 
के दुःख-सुख से, एक ही प्रकार की शक्ति और दुर्बलता से अनुप्रेरित वही मही- 
जस मानव हृदय स्पंदित है। द द 

शुभ और अशुभ सर्वत्र है, और दोनों के पलड़े अद्भुत रूप से बराबर हैं। 
पर सर्वत्र सर्वोपरि है मनृष्य की महिमामयी आत्मा, जो उसकी ही भाषा में 
बोलनेवाले किसी भी व्यक्ति को समझने में कभी नहीं चूकती। हर जगह ऐसे 
नर-नारी हैं, जिनका जीवन मानव जाति के लिए वरदान है और जो दिव्य 
सम्राट अशोक के इन शब्दों को सत्य सिद्ध करते हैं: प्रत्येक देश में ब्राह्मणों और 
श्रमणों का निवास है। क्‍ ' 

केवल शद्ध और निष्काम आत्मा द्वारा ही सम्भव प्रेम के साथ मेरा स्वागत- 
सत्कार करनेवाले उन अनेक सहुृदय पुरुषों के लिए मैं पाइचात्य देशों का आभारी 
हूँ। पर मेरे जीवन की निष्ठा तो-मेरी इस मातृभूमि के प्रति अपित है। और यदि 
मझे हज़ार जीवन भी प्राप्त हों, तो प्रत्येक जीवन का प्रत्येक क्षण, मेरे देशवासियों 
मेरे मित्रो, तुम्हारी सेवा में अपित रहेंगा। 

. क्योंकि मेरा जो कुछ भी है--- शारीरिक, मानसिक और आत्मिक--- सबका 

सब इसी देश की देन है; और यदि मुझे किसी अनुष्ठान' में सफलता मिली है, तो 


कीर्ति तुम्हारी है, मेरी नहीं। मेरी अपनी तो केवल दुर्बंछताएँ और असफलताएँ 


हैं; क्योंकि जन्म से ही जो महान्‌ शिक्षाएँ इंस देश में व्यक्ति को अपने चतुदिक 
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बिखरी और छायगी मिलती हैं, उनसे लाभ उठाने की मेरी असमर्थता से ही इन 
दुबंलताओं और असफलताओं की उत्पत्ति हुई है। 

और कैसा है यह देश ! जिस किसीके भी पैर इस पावन घरती पर पढ़ते 
हैं वही, चाहे वह विदेशी हो, चाहे इसी घरती का पुत्र, यदि उसकी आत्मा जड़- 


 पशुत्व की कोटि तक पतित नहीं ही गयी तो, अपने आपको पृथ्वी के उन 
.. सर्वोत्कृष्ट और पावनतम पुत्रों के जीवन्त विचारों से घिरा हुआ अनुभव करता 


है, जो शताब्दियों से पशुत्व को देवत्व तक पहुँचाने के लिए श्रम करते रहे हैं 
और जिनके षादुर्भाव की खोज करने में इतिहास असमर्थ है। यहाँ की वायु भी 
आध्यात्मिक स्पंदनों से पूर्ण है। यह धरती दर्शन शास्त्र, नीति-शास्त्र और 
आध्यात्मिकता के लिए , उन सबके लिए जो पशु को बनाये रखने के हेतु चलने- 
वाले अविरत संघर्ष से मनृष्य को विश्राम देता है, उस समस्त शिक्षा-दीक्षा के लिए 
जिससे मनृष्य पशुता का जामा उतार फेंकता और जन्म-मरणहीत सदानन्‍्द 
अमर आत्मा के रूप में आविर्भत होता है,--पवित्र है। यह वह धरती है, जिसमें 
सुख का प्याला परिपूर्ण हो गया था और दुःख का प्याला और भी अधिक 
भर गया था; अंततः यहीं सर्वप्रथम मनुष्य को यह ज्ञान हुआ कि यह तो सब निस्सार 
है; यहीं सर्वप्रथम यौवन के मध्याह्न में, वेभव-विलास कीं गोद में, ऐड्वर्य के 


शिखर पर और शक्ति के प्राचुर्य में मनुष्य ने माया की श्ृंखलाओं को तोड़ दिया। 
यहीं, मानवता के इस महासागर में, सुख और दु:ख, शक्ति और दुर्बछता, वैभव 
और दैन्‍न्य, हर्ष और विषाद, स्मित और आँसू तथा जीवन और मृत्यु के प्रबल 
: तरंगाघातों के बीच, चिरंतन' शान्ति और अनुद्विग्तता की घुलनशील छय में, 


त्याग का राजसिहासन आविभूत हुआ : यहीं इसी देश में जीवन और मृत्यु की 
जीवन की तृष्णा की, और जीवन. के संरक्षण के निमित्त किये गये. मिथ्या और 


_ विक्षिप्त संधर्षों कौ--महान्‌ समस्याओं से सर्वप्रथम जूझा गया और उनका 


समाधान किया गया--ऐसा समाधान जो न भूतो न भविष्यति--कक्‍्योंकि यहाँ 
पर, और केवल यहीं पर इस तथ्य की उपलरूब्धि हुई कि जीवन भी स्वतः एक 
अशुभ है, किसी एकमात्र सत्‌ तत्त्व की छाया मात्र। यही वहे देश है जहाँ, और 
केवल जहाँ पर धर्म व्यावहारिक और यथार्थ था; और केवल यहीं पर नर-नारी 
लक्ष्य-सिद्धि के लिए---परम पुरुषार्थ के लिए साहसपूर्वक कर्मक्षेत्र में कूदे, जैसे 


अन्य देशों में लोग अपने से दुर्बल अपने ही बंधुओं को लूटकर जीवन के भोगों को 


प्राप्त करने के लिए विक्षिप्त होकर, झपटते हैं। यहाँ, और केवल यहीं पर मानव- 


हृदय इतना विस्तीर्ण हुआ.कि उसने केवल मनुष्य-जाति को ही नहीं, वरन्‌ 


पशु, पक्षी और वनस्पति तक को भी अपने में समेट लिया--सर्वोच्च देवताओं से 











२९९ द विवव को भारत का सन्‍्देदा 


लेकर बे/!लू के कण तक, महानतम और लरूघुतम सभी को मनुष्य के विशाल और 


५, 
४ 


अपना स्पंदन हे। 
हम सभी भारत के पतन के सम्बन्ध में बहुत कुछ सुनते हैं। एक समय 
था, जब मैं भी इसमें विश्वास करता था। पर आज अनुभव की अग्रभूमि पर 
खड़े होकर, बाधात्मक पूर्व परिकल्पनाओं से दृष्टि को मुक्त करके, और सर्वोपरि, 
अन्य देशों के अतिरंजित चित्रों को प्रत्यक्ष सम्पर्क द्वारा उचित प्रकाश और 
छायाओं में देखकर मैं, अत्यन्त विनम्नता के साथ, स्वीकार करता हूँ कि मैं ग़लत 
था। आर्यों के ऐ पावव देश ! तू कभी पतित मही हुआ । राजदण्ड टूटते रहें और 
फेंक दिये जाते रहे हैं, शक्ति का कन्दुक एक हाथ से दूसरे हाथ में उछलता रहा: 
है, पर मारत में राजदरबारों और राजाओं का प्रभाव सवंदा थोड़े से छोगों को 
छू सका है--उच्चतम से निम्ततम तक जनता की विशाल राशि अपनी अनिवार्य 
जीवनघारा का अनुगमन करने के लिए मुक्त रही है, और राष्ट्रीय जीवनधारा 
कभी मन्द और अ््ध चेतन गति से और कभी प्रबल और प्रबुद्ध गति से प्रवाहित 
होती रही है। उन बीसों ज्योतिर्मय शताब्दियों की अटूट शुखला के सम्मुख मैं तो 
विस्मयाकुल, खड़ा हूँ, जिनके बीच यहाँ-वहाँ एकाघ धूमिल कड़ी है, जो अगली, 
कड़ी को और भी अधिक ज्योतिर्मय बना देती है और इनके बीच इनकी गति 
में अपने सहज महिमामय पदक्षेप के: साथ प्रगतिशील है मेरी यह जन्म-भूमि-- 
अपने यशोपूरित लक्ष्य की सिद्धि के लिए---जिसे धरती या आकाश की कोई 
शक्ति रोक नहीं सकती--पशु-मानव को देव-मानव में रूपांतरित करने के लिए। 
हाँ, मेरे बन्धचुओं, यही गौरवमय भाग्य (हमारे देश का है), क्योंकि उपनिषद्‌- 

युगीन सुदूर अतीत में, हमने इस संसार को एक चुनौती दी थी : न प्रजया घनेन 
त्यागेनेके अमृतत्वमानशुः--न तो संतति द्वारा और न सम्पत्ति द्वारा, वरन्‌ 
केवल त्याग द्वारा ही अमृतत्व की उपलब्धि होती है।' एक के बाद दूसरी जाति 
ने इस चुनौती को स्वीकार किया और अपनी शक्ति भर संसार की इस पहेली को 
कामनाओं के स्तर पर सुलझाने का प्रयत्न किया। वे सबकी सब अतीत में तो 
असफल रही हैं--पुरानी जातियाँ. तो शक्ति और स्वर्ण की छोलुपता से उद्मूत 
पापाचार और दैन्य के बोझ से दबकर पिस-मिट गयीं, और नयी जातियाँ गते में 
गिरने को डगमगा रही हैं। इस प्रछत का तो हल करने के लिए अभी शेष ही है 
कि शान्ति की जय होगी या युद्ध की, सहिष्णुता की विजय होगी या असहिष्णुता 
की, शुभ की विजय होगी या अशुभ की, शरीर की विजय होगी या बद्धि की, 
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सांसारिकता की विजय होगी या आध्यात्मिकता की। हमने तो युगों पहले इस 
भरत का अपना हल ढूंढ़ लिया था और सौभाग्य या दुर्भाग्य के मध्य हम अपने उस 
समाधान पर दृढ़ारूढ़ हैं और कालान्त तक उस पर दृढ़ रहने का संकल्प किये द 
हुए हैं। हमारा समाधान है: अर्सांसारिकता--त्याग । 
भारतीय जीवन-रचना का यही प्रतिपाद्य विषय है, उसके अनन्त संगीत का. 
ही दायित्व है, उसके अस्तित्व का यही मेरुदण्ड हैँ, उसके जीवन की यही आधार- 
शिला है, उसके अस्तित्व का एकमात्र हेतु--मानव जाति का आध्यात्मीकरण ! 
अपने इस हम्वे जीवन-प्रवाह में भारत अपने इस मार्ग से कभी भी विचलित नहीं 
हुआ, चाहे तातारों का ज्ञासन रहा हो और चाहे तुर्कों का, चाहे मुग़लों ने राज्य 
कया हो और चाहे अंग्रेज़ों ने । 
और मैं चुनौती देता हूँ कि कोई भी व्यक्ति भारत के राष्ट्रीय जीवन का 
कई भी ऐसा काल मुझे दिखा दे, जिसमे यहाँ समस्त संसार को हिला देने की 
क्षमता रखनेवाले आध्यात्मिक महापुरुषों का अभाव रहा हो। पर भारत का 
कार्य आध्यात्मिक है; और यह कार्य रण-भेरी के निताद से या सैन्यदलों के 
अभियानों से तो पूरा नहीं किया जा सकता। भारत का प्रभाव धरती पर सर्वदा 
मूदुल औस-कर्णों की भाँति बरसा है, नीरव और अव्यक्त, पर सर्वदा धरती के 
सुन्दरतम सुमनों को विकसित करनेदाल।। प्रक्ृत्या मृदुल होने के कारण विदेश्ञों 
में जाने--प्रभविष्णु होने के लिए इसे परिस्थितियों के एक सुयोगपूर्ण संघटन की 
प्रतीक्षा करनी होगी; यद्यपि अपने देश की सीमा के भीतर इसको सक्रियता 
कभी बन्द नहीं हुई। इसीलिए प्रत्येक शिक्षित व्यक्ति जानता हैं कि जब कभी 
साम्राज्य-निर्माता तातार या ईरानी, या यूनानी अथवा अरब लोग इस देश को 
बाह्य संसार के सम्पर्क में लाये, तभी व्यापक आध्यात्मिक प्रभाव की एक लहर यहाँ 
से समूचे संसार पर फैल गयी। ठीक वही परिस्थितियाँ एक बार फिर आकर हमारे 
सम्मुख जड़ी हो गयी हैं। धरती और सागर पर अग्नेज़ों के यातायात, मार्ग और उस 
छोटे से द्वीप के निवासियों द्वारा प्रदर्शित अद्भुत शक्ति ने एक बार फिर भारत 
को शेष संसार क सम्पर्क में छा दिया है, और वही काम फिर से प्रारम्भ हो चुका 
है। मेरे शब्दों पर ध्यान दो--यह तो केवल अल्प प्रारम्भ मात्र है; महान्‌ सिद्धियाँ 
बाद में उपलब्ध होंगी; यह तो मैं निश्चित रूप से तहीं कह सकता कि भारत के 
बाहर हमारे वरतंमान कार्य का परिणाम क्‍या होगा, पर इतना तो मैं निश्चित रूप 
से जानता हूँ कि प्रत्येक सम्य देश में लाखों----.मै जान-बूझकर कहता हँ--लाखों 
व्यक्ति उस सन्देश की प्रतीक्षा कर रहे हैं, ज। उन्हें भौतिकता के उस घृणित गते 
में गिरने से बवा लेगा, जिसकी ओर आधुनिक अर्थोपासना उन्हें आँख मूँदकर 








३०१ विश्व को भारत का सन्देश 


ढकेल रही है; और नवीन सामाजिक आन्दोलनों के अनेक अग्रणी पहले ही से समझ 
चुके हैं कि केवल वेदान्त ही अपने सर्वोच्च रूप में उनकी सामाजिक आकांक्षाओं 
को आध्यात्मिकता प्रदान कर सकता है। अन्त में मुझे इस विषय की ओर लौटना 
होगा। इसलिए मैं दूसरा महान्‌ विषय' उठाता हूँ---देश के भीतर कृतेब्य कर्म । 

समस्या के दो पहल हैं: जिन विविध तत्त्वों से राष्ट्र नमित है उनका न 
केवल आध्यात्मीकरण, बल्कि उनको आत्मसात करना भी । प्रत्येक राष्ट्र के जीवन में 
विभिन्न जातियों का आत्मसात किया जाना---समन्वय--एक सामान्य समस्या 


रही है। 











थियोसॉफी पर कुछ स्फुट विचार' 


इस वर्ष थियोसॉफ़िस्ट अपनी जयन्ती मना रहे हैं और उनकी २५ वर्ष की 
गतित्रिधि और कार्यकलापों की कई एक विज्ञापिकाएँ हमारे सम्मुख हैं। 

अब किसीको यह कहने का अधिकार नहीं है कि हिन्दू एक दोष की सीमा 
. तक उदार नहीं हैं। युवक हिन्दुओं का एक गुट, थपकियों और घककों के सर्वागीण 
कवच से आरक्षित और महात्मीय गोलियों से आगे-पीछे आघात-प्रतिघात करने- 
वाली अमेरिकन प्रेतात्मवाद की इस क़छूम का स्वागत करने के लिए मिल गया है। 

थियोसॉफ़िस्टों का दावा है कि उन्हें इस विश्व का आदिम दिव्य ज्ञान प्राप्त 
है। हमें यह जानकर प्रसन्नता हुई है; यह जानकर और भी अधिक प्रसन्नता 
हुई है कि वे अपने इस ज्ञान को बड़ी दृढ़ता के साथ एक रहस्य बनाये रखना 
चाहते हैं। अभाग्य और दुदिन होगा हम दीन भर्त्य लोगों का, और विशेषकर 
हिन्दुओं का, यदि यह सारा ज्ञान एक साथ धावा बोल दे ! वतंमान थियोस्रॉफी 
का अर्थ है श्रीमती बेसेन्ट। ब्लेवेटेस्कीवाद और ऑल्कटवाद' तो रूगता है 
पीछे रह गये हैं। श्रीमती बेसेन्ट का उद्देश्य कम से कम अच्छा है---और कोई 
भी व्यक्ति उनके घेयें और उत्साह को अस्वीकार नहीं कर सकता। 

बेशक छिद्रान्वेबी आलोचक भी हैं। जहाँ तक हमारा सम्बन्ध है, हमें 
थियोसॉफ़ी में अच्छाई के अतिरिक्त और कुछ नहीं दिखायी देता--उसमें भी 
अच्छाई जो स्पष्टतः कल्याणकारी है, उसमें भी अच्छाई जिसे लोग अपकारक 
कहते हैं, पर जिसे हम अप्रत्यक्ष शुभ कहते हैं--विभिन्न स्वर्गों और अन्य स्थानों 
तथा उनके निवासियों का गहन भौगोलिक ज्ञान; और सजीव थियोसॉफ़िस्टों 
के साथ प्रेतात्माओं के सम्बाद का सहयामी दृश्य जगत्‌ पर सूक्ष्म अंगुलि-क्षेप--- 
यही सब कुछ। क्‍योंकि जहाँ तक हम जानते हैं, थियोसॉफी ही वह सर्वोत्कृष्ट 
सीरम ($८४८००) है, जिसका इंजेक्शन अपने को स्वस्थ कहलाने की चेष्टा 
करनेवाले कुछ मस्तिष्कों में जो अद्भुत कीट-पतंग बसते- हैं, उन्हें विकसित 
करने में कभी भी असफल नहीं होता। 


१. स्वामी विवेकानन्द के कागज़ों में प्राप्त। 
२. भियोसॉफ़ो के अग्रणी मडम ब्लेवेटेल्की और श्री ऑल्कट के सिद्धान्त । 





नया ह्आए आप एप्प ४८ 


इग्दे थियोसॉफ़ी पर कुछ स्फुट विचार 


थियोसॉफ़ी समाज अथवा अन्य किसी समाज द्वारा किये गये अच्छे कार्य 
की उपेक्षा या अवमानना करने की हमारी कोई इच्छा नहीं है। फिर भी, अतीत 
काल में अतिशयोक्ति हमारी जाति के लिए घातक रही है और यदि थियोसॉफ़ी 
के कार्य के सम्बन्ध में लखनऊ के एडवोकेट' में प्रकाशित कई छेखों को लखनऊ 
की मनःस्थिति का मानदण्ड मान लिया जाय, तो कुछ न कहते हुए हम इतना 
कहेंगे कि जिनका प्रतिनिधित्व ये लेख करते हैं उनके लिए हमें अफ़सोस है। 
मूर्चतापूर्ण अवमू ल्यन दुष्टता है, किन्तु अतिशय प्रशंसा भी कम कुत्सित नहीं होती । 

अमेरिकन प्रेतात्मवाद की इस हिन्दुस्तानी क़छूम में--जिसमें कुछ संस्कृत 
शब्दों ते प्रेतात्मवादी शब्दजाल का स्थान ले लिया है--प्रेतों की थपकियों और 
प्रककों का स्थान महात्मीय क्षेप्यास्त्रों ने और प्रेतवाथा का स्थान महात्मीय 
अन्तःप्रेरणा ने ले लिया है। 
एडवोकेट में प्रकाशित लेखों के लेखक में इस सबके ज्ञान का आराप हम 
नहीं कर सकते; पर लेखक महोदय को अपने थियोसॉफिस्ट भाइयों और स्वयं 
अपने को हिन्द जाति के साथ एक समझने की भूल नहीं करनी चाहिए; अधिकांश 
हिन्दू जाति ने प्रारम्भ से ही थियोसॉफ़ी के घटनाचक्र को अच्छी तरह समझ 
लिया था और वह, महान स्वामी दयानन्द सरस्वती के नेतत्व में, जिन्होंने ब्लेबे- 
टस्कीवाद की वास्तविकता पहचानते ही उसके ऊपर से अपनी छत्र-छाया हटा 
ली थी, थियोसॉफी से दूर ही रही। 

और फिर उपर्युक्त लेखक महोदय का जो भी पक्षपात हो, आज इस कलियुग 
में भी हिन्दुओं के वीच उनके अपने घामिक उपदेशक और घामिक विक्षाएं 
पर्याप्त मात्रा में हैं, और उन्हें रूसियों और अमेरिकनों के मृत प्रेतों की कोई 
आवश्यकता नहीं है । 

उपर्युक्त लेख हिन्दुओं पर और उनके धर्म पर अपमानजनक आरोप हैं। 
उपर्युक्त लेखक को और उस जैसे अन्य लोगों को हमेशा के लिए समझ छता 
चाहिए कि हम हिन्दुओं को पश्चिम से धर्म का आयात करने की तन तो आव- 
इयकता ही है और न इच्छा ही। अन्य प्रत्येक वस्तु का आयात करने में ही हमारा 
पतन वहत काफ़ी हो चका है। 

हमारा विश्वास है कि धर्म के आयात का कार्य पश्चिम के लोगों की ओर से 

ना चाहिए; और हमारा कार्य सर्वदा इसी दिशा में होता रहा है। परिचिम 
के थियोसॉफ़िस्टों द्वारा हिन्दुओं के धर्म को जो एकमात्र सहायता प्राप्त हुई है 
वह तैयार खेत मिल जाने जैसी सहायता नहीं है, वरन्‌ उनकी जादूगरी के कर- 
तबों द्वारा जनित, वर्षों का कठोर परिश्रम ही उनकी देन है। लेखक महोदय को 








विवेकानन्द साहित्य . ह०४ 


यह ज्ञात होना चाहिए था कि श्री मैक्समूलर जैसे विद्वानों और श्री एडविन ऑनल्ड 
जैसे कवियों का पलला पकड़कर और साथ ही इन्हीं लोगों पर कीचड़ उछालते 
हुए--तथा स्वयं अपने आपको विश्व ज्ञान का एकमात्र पात्र बताते हुए थियोसॉफ़िस्ट 
लोग पश्चिम के समाज के हृदय में रेंगकर घुस जाना चाहते थे। और हम तो राहत 
की साँस लेते हैं कि यह अद्भुत ज्ञान एक रहस्य' बनाकर ही रखा जाता है। भारतीय 
चिन्तन, मायावी. पाखण्ड और हाथ पर आम उगानेवाली फ़क़ीरी विद्या--यह 
सब पश्चिम के शिक्षित लोगों के दिमाग़ में एक ही बन गये थे। थियोसॉफ़िस्टों 
द्वारा हिन्दू ध्मं की सहायता बस केवल इतनी ही है। 

थियोसॉफ़ी द्वारा हर देश में जो तात्कालिक प्रत्यक्ष महान्‌ कल्याण हमारी 
दृष्टि से हुआ है, वह है यक्ष्मा के रोगी के फेफड़ों में दिये जानेवाले प्रोफेसर कोच 
(970. ॥<००॥ ) के इंजेक्शनों की भाँति, स्वस्थ, आध्यात्मिक, कर्मठ और देशभक्त 


लोगों को पाखंडियों, अस्वस्थ और आध्यात्मिक होने का ढोंग करनेवाले पतनशील 
व्यक्तियों से अलग कर देना। 








जन :+ और “7 


बुद्धि, अद्वा और प्रेम 


[स्वामी जी के कार्ये-क्षेत्र का केंद्र अमेरिका के अटलांतिक तट की ओर पूर्व 
दिशा में जाने के पहले सन्‌ १८९४ ३० के पूरे वर्ष भर के छगभग उन्होंने हेल 
परिवार के निवास-स्थान को अपना प्रधान कार्यालय बनाया था। श्री जाजें 
डब्ल्यू० हेल के पत्र लिखने के काग्रज़ों पर, और इस प्रकारं सम्भवतः उनके घर 
में अपने किसी आवास-काल में, स्वामी जी ने पेंसिल से ही बुद्धि, श्रद्धा और प्रेम 
के सम्बन्ध में कुछ टिप्पणियाँ सी लिख डाली थीं, जो अभी हाल ही में प्रकाश में 
आयीं। दुर्भाग्यवश इस पाण्डुलिपि की तिथि निरचयपूर्वक निर्धारित नहीं की 
जा सकती।] 

ब॒ृद्धि--उसकी सीमाएँ हैं--उसका आधार है-- 

उसका पतन है। उसके चतुर्दिक्‌ प्राचीर हैं-- 

अज्ञेयवाद। अनीश्वरवाद। पर रुकना नहीं है; 

प्रतिक्षण परात्पर सक्रिय है, हमें प्रभावित कर रहा है--- 

यह आकाश, ये तारे, जो अदृश्य हैं वह भी हम पर प्रभाव डाल रहे हैं। 

अतः हमें इस सबके पार जाना ही है। अकेली बुद्धि नहीं जा सकती ! 

ससीम असीम को नहीं पा सकता। 

अकेली श्रद्धा भ्रष्ट हो जाती है--- 

कट्टरता--धर्मान्चता---साम्प्रदायिकता। अतः 

सतत संकी्णं ससीम असीम को नहीं पा सकता ! 

कभी गम्भीरता आ जाती है, तो विस्तार खो जाता है। 

और स्वमताग्रही एवं घर्मान्धों में तो 

अपने ही गर्व और भिथ्या अहं की उपासना में परिणत हो जाती है ! 

तो क्‍या अन्य कोई मार्ग ही नहीं है ?--प्रेम है! 

जो कभी भ्रष्ट नहीं होता [--शान्त, कोमछतादायक 

सतत वितानी--यह विश्व उसकी व्याप्ति के लिए अत्यन्त छोटा है ' 

हम उसकी परिभाषा नहीं दे सकते, उसके विकास विधान के माध्यम से 


हम केवल उसका रेखांकन कर सकते हैं और उसके परिवेश का वर्णन 
कर सकते हैं। 
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पहले तो वह वही है, जो बहिजंगत्‌ में गुरुत्वाकषंण है-- 
एकीकरण की--मिलन की प्रव॒त्ति।---विधि-विधान और झूृढ़िबद्धता तो 
उसकी मत्य हैं। 
जब तक विधि-विधानों, पद्धतियों, प्रार्थना-विधियों में उपासना जकड़ी है, तब 
तक प्रेम नहीं । द 
जब प्रेम आता है, तब पद्धतियाँ तिरोहित हो जाती हैं। 
मानव-भाषा और मानव-आकार--पित-रूप ईश्वर, 
मातृ-रूप ईश्वर, प्रिय-रूप ईश्वर--सुरत-वर्धनम्‌ आदि 
सालोमन का महागान--परतंत्रता और स्वतंत्रता --- 
बन्धत और मुक्ति-- 
कु प्रेम, प्रेम ! ! द 
| पावन पत्नी-रूप प्रेम--अनुसूया, सीता--- 
रुक्ष-कठोर कतेंव्य-रूप नहीं, बरन्‌ 
सतत आह्वादकारी प्रेम--सीता की पूजा-- 
प्रेम का उन्‍्माद--भगवद्येमोन्मत्त मानव--- 
राधा का रूपक--ग़लत समझा गया 
नियंत्रण और भी बढ़ जाता है-- 
काम प्रेम की मृत्यु है, 
अहम्‌ प्रेम की मत्य है, 
व्यक्ति से सामात््य की ओर 
मृत से अमूर्त की ओर--परात्पर की ओर। 
प्राथंनारत मुसलमान और बालिका, 
सहानुभूति---कबी र--- 
वह ईसाई तपस्विनी जिसके हाथों से .रक्त बह चला, 
मुसलमान सन्त ! द 
प्रत्येक परमाणु अपने पूरक की खोज में रत-- 
जब उसे पा जाता है, शान्त हो जाता है। 
प्रत्येक मनुष्य सुख -और स्थिरता की खोज, में । 
खोज तो सत्य है द 
पर उसके लक्ष्य तो बे स्वयं ही हैं। 
फिर भी इन लक्ष्यों की खोज में 
कम से कम क्षणिक सुख तो उन्हें मिलता ही है ! 





>> से खा 


्ड्ड 


420 कक, 


३०७ बुद्धि, श्रद्धा और प्रेस 


एकमात्र थल्रुव रूकष्य और मानवात्मा को प्रकृति और अभीष्सा का 
एकमात्र प्रक ईश्वर ही है ! 

अपना प्रक, अपनी स्थायी साम्यावस्था--अपनो 

अनन्त शान्ति की प्राप्ति के लिए मानवात्मा का 

संघर्ष ही प्रेम है--- 





न नि मम 


छः संस्कृत आददा-वाक्य 


१. अजरामरवत्‌ प्राज्ञ: विद्याम्‌ 
अर्थ च. चिन्तयेत्‌। 
ग्रहीत इब केशेषु मृत्यना ड़ 
धर्म आचरेत्‌॥ 









विद्या और दिभव की खोज में अपने को जरा-मरण से मृकत समझकर आचरण 
करो और घर्माचरण में अपनी शिखा काल के हाथों में समझकर तत्पर रहो। ५ 


२. एक एवं सुहृद्धमं 
निधनेप्यनुयाति यः। 


धर्म ही एकमात्र सखा है, जो मृत्यू के बाद भी साथ जाता है। 
शेष सब मृत्यु के साथ समाप्त हो जाता है। 


विवेकानन्द । 
है. एक अनन्त परम पावन प्रभु 
गिरा-न्नान-गो-गुणातीत प्रभु 
तुमको मेरा नमस्कार है। 
स्वामी विवेकानन्द । 
४. समता सर्वभूतेष 
एतन्मुक्तस्थ लक्षणम्‌ ॥ 
जीव मात्र में समभाव--यही मुक्तात्मा का छक्षण है। 
विवेकानन्द । 





१. स्वासी विवेकानन्द इन अमेरिका : न्यू डिस्कवरीज्ञ' (अमेरिका में स्वामी 
विवेकानन्द : नवीन खोजें) नामक ग्रन्थ से उद्धृत॥ ये आदहो-वाक्य और इनके _ 
अंग्रेज़ी अनुवाद स्वामी जी ने अपने ६ चित्रों पर लिखे थे। 








३०९ छः संस्कृत आदशे-वाक्य 


५. त्वसेक शरण्यम्‌, त्वसेक वरेण्यम्‌, . 


इस विश्व की एकमात्र निधि तुम्हीं हो । 


६: त्वमेव मांता च॒ पिता त्वमेव . . . 


तुम्हीं पिता हो, तुम्हीं स्वामी हो; 
नुम्हीं माता, तुम्हीं पति और तुम्हीं प्रेयसी हो। 
स्वामी विवेकानन्द। 











५ 
नि 
ि 

ँ 


कै 


न 





दिव्य प्रज्ञा का सन्देदा 


०, 


[अधोलिखित तीन अध्याय स्वामी विवेकानन्द के कांग़ज़ों में प्राप्त' हुए 
थे। स्पष्टत: स्वामी जी एक ग्रव्थ लिखना चाहते थे और उसके लिए कुछ 
टिप्पणियाँ लिखी थीं। | 


१. बन्चन २ विधान ३. परब्रह्म (परात्पर) और मुव्ति-प्राप्ति 


# रे) 


बन्धचन 
१. कामना असीम है, उसकी पूति सीमित। कामना प्रत्येक व्यक्ति में असीम 
है; एर उसकी पूर्ति की शक्ति भिन्न है। इस प्रकार जीवन में कुछ लोग दूसरों 


की अपेक्षा अधिक सफल होते हैं। 
२. यह सीमा--असमर्थता ही वह वन्यत है, जिसके विरुद्ध हुम आजीवन संघर्ष 


करते हैं। 

३. हम केवल सुखद की कामना करते हैं, दुःखद की नहीं। 

४. पर हमारी कामना के सभी लक्ष्य मिश्रित होते हैं--सुखद और दुःखद 
मिले हुए। 


५. लक्ष्यों के द:खद अंशों को हम देखते नहीं अथवा देख नहीं सकते, केवल 
सुखद अंशों पर ही हम मुग्ध होते हैं; और इस प्रकार सुखद को सहेजने में हम 
"अनजाने ही दुःखद को भी समेट लेते 
६. कभी कभी हम झूठी आशा करते हैं कि हमारे पल्‍ले केवल सुखद अंश “ 
ही आयेगा और दुःखद अंश छूट जायगा, जो कभी नहीं होता। 
७. हमारी कामनाएँ भी सतत परिवर्तनशील हैं--जिसे आज हम बहमल्य 
मानते हैं, कल उसीको ठुकरा देते हैं। वर्तमान का सुख भविष्य का दुःख वन 
जायगा। जो आज का प्रेमास्पद है, कल घृणास्पद हो जायगा---इत्यादि । 
८. हम एक झूठी आशा यह भी करते हैं कि हम भावी जीवन में दःखद 
को वर्जित कर केवल सुख देनेवाले को ही सँजो लेंगे। 
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९. पर भविष्य तो वर्तमान का ही विस्तार है! ऐसा कभी हो ही नहीं 
सकता ! 

१०. जो कोई भी पदार्थों में सुख की खोज करता है सुख उसे मिलेगा; पर 
उसे साथ में दुःख भी स्वीकार करने होंगे। द 

११. समस्त पदार्थमूछक सुख अन्ततोगत्वा दुःख लाता है, और इसका कारण 
है परिवर्तन या मृत्यु। 

१२. समस्त पदार्थों का लक्ष्य है मृत्यु; समस्त पाथिव वस्तुओं की प्रकृति है 
परिवर्तन ! 

१३. जैसे कामना बढ़ती है, वेसे ही सुख की शक्ति बढ़ती है और उसीके 
अनरूप दुःख की शक्ति भी ! 

१४. जितनी ही सृक्ष्मतर जीव-रचना, जितनी ही उच्च संस्कृति---उतनी 
ही प्रबल सुख-भोग की शक्ति और उतनी ही तीक्ष्ण व्यथा-वेदना : ! 

१५. मानसिक सुख शारीरिक सुख की अपेक्षा कहीं अधिक उच्च है; और 
मानसिक पीड़ा शारौरिक यातनाओं से कहीं अधिक मर्मवेधी ! 

१६. सुदूर भविष्य में देख सकने की विचार-शक्ति और वर्तमान में अतीत 
पुनः प्रस्तुत कर सकनेवाली स्मरण-शम्ति हमारे लिए स्वर्गिक जीवन 
सुलभ बना देती है; वही हमें नरक का जीवन बिताने को भी विवश कर 
देती है। 

१७. अपने इर्द-गिर्द सूखद पदार्थों को महत्तम परिमाण में संगृहीत कर 
सकनेवारा व्यक्ति अनपवाद रूप से इतना कल्पनाशन्य होता हैं कि बहू 
उनका उपभोग ही त्ञहीं कर पाता। प्रचुर कल्पना से युक्त व्यक्ति हानि 
की गहन भावना से, या हानि के भय से अथवा दोष-दर्शन से ही अभिभूत 
रहता है। 

१८. पीड़ा पर विजय पाने के लिए हम घोर संघर्ष करते हैं; प्रयास में सफल 
होते हैं; और साथ ही नयी पीड़ाओं की सृष्टि करते हैं। 

१९. हम सफलता पाते हैं और असफलता से पराभूत होते हैं; हम सुख के 

पीछे दौड़ते हैं और दुःख हमारा पीछा करता है। 

२०. हम कहते हैं हम करते हैं, पर हमसे,कर्मे कराया जाता है। हम कहते 

हैं हम काम करते हैं, पर हमसे मजदूरी कशायी जाती है। हम कहते हैं हम जीते 
हैं; पर हमें प्रतिक्षण मरते रहने के लिए विवज्ञ किया जाता है। हम तो भीड़ में 
हैं, रुक नहीं सकते, चलते ही जाना है;--इसमें शाबाशी की क्या बात है ? यदि 
ऐसा न होता तो आनन्द के एक कण के लिए---जो, अफ़सोस | ---अविकांश के 
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लिए आशा बनकर ही रह जाता है--कितनी भी शाबाशी हमसे वेदना और दैन्य 
का यह बोझ उठवा न पाती ! 

२१. हमारा निराशावाद एक भयानक सत्य है; हमारी आश्ञावादिता एक 
क्षीण जयध्वनि---रपट पड़े की हर गंगा ! 


२ 
नियम 


१. नियम कभी घटनाचक्र से, सिद्धान्त कभी व्यक्ति से, भिन्न नहीं होता। 

२. अपनी सीमा के भीतर, प्रत्येक पृथक पदार्थ की, क्रिया अथवा निष्क्रिय 
सम स्थिति की विधि ही नियम कही जाती है। 

३. नियम का ज्ञान हमें घटित होनेवाले परिवर्तनों के समुच्चय और संधान 
से मिलता है। इन परिवतंनों से परे नियम हमें नहीं दिखायी देता। घटनाओं से 
पृथक्‌ नियम की अवधारणा तो एक मानसिक अमूर्तेन मात्र है--शब्दों का सुकर 
प्रयोग, और कुछ नहीं। नियम अपनी सीमा में होनेवाले प्रत्येक परिवर्तेन का अंग 
और अपने से शासित होनेवाले पदार्थों में निहित पद्धति है। पदार्थों में निहित 
शक्ति, प्रत्येक पदार्थ की हमारी अवधारणा का, एक अंग है---अन्य किसी पदार्थ 
पर उस शक्ति की क्रिया एक विशिष्ट प्रकार से होती है--यही हमारा नियम है। 

४. नियम पदार्थों को यथास्थिति में है---इस विधि से कि पदार्थ एक दूसरे 
के प्रति कैसे क्रियमाण होते हैं; न कि कंसे उन्हें होना चाहिए । अच्छा होता यदि 
अग्नि जलाती नहीं और जल भिगोता नहीं; किन्तु वे ऐसा करते हैं, यही नियम 
है। और यदि यह सच्चा नियम है, तो वह अग्नि जो ज़लाती नहीं और वह जल जो 
भिगोता नहीं, न अग्नि है, न जल । 

५. आव्यात्मिक नियम, नेतिक नियम, सामाजिक नियम, राष्ट्रीय नियम--- 
तभी नियम हैं जब वे प्रस्तुत आत्मिक और मानव-इकाइयों के अंग हीं और इन 
नियमों से शासित मानी जानेवाली प्रत्येक इकाई के कर्म की अनिवार्य 
अनुभूति हों। 


६. हमारा निर्माण नियम द्वारा और हमारे द्वारा नियम का निर्माण--यह 
चक्र चलता हूँ। कुछ विशिष्ट परिस्थितियों में मनुष्य अनिवार्यतः क्या करता 
है, इस संबंध में सामान्य निष्कर्ष---एक उन परिस्थितियों के सम्बन्ध में मनुष्य 
पर लागू होनेवाला नियम है। अचल, सावेमौम मानवीय व्यापार ही मनुष्य का 
नियम है, जिससे कोई भी व्यक्ति बच नहीं सकता--कितु यह भी सत्य है कि अलग 
अलग व्यक्तियों के कार्यों का योग ही सावंभौम नियम है। पूर्ण योग, या सावंभौम 
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अथवा असीम ही व्यक्ति का निर्माण कर रहा है और व्यक्ति अपनी क्रिया से उस 
विधान को सजीव बनाये हुए है। इस अथ में नियम सावंभौम का ही दूसरा ताम 
है। सा्वभौम व्यक्ति पर निर्भर है, व्यक्ति सावंभौम पर निर्भर है। यह अनन्त 
सान्‍्त अंशों से निर्मित है, संख्यामूलक अनन्त--यद्यपि सान्त अंगों के योग से अनन्त 
के निर्माण की कठिनाई है--फिर भी व्यावहारिक स्तर पर यह तथ्य हमारे समक्ष 
विद्यमान है। और, क्योंकि नियम, अथवा पूर्ण, अथवा अनन्त नष्ट नहीं किया 
जा सकता---और अनन्त के एक अश का विनाश असम्भव है; --क्योंकि हम अनन्त 
में न कुछ जोड़ सकते हैं और न घटा सकते हैं'---अतः प्रत्येक अंश सर्वेकाल-स्थायी 


है। 


७. मानव-शरीर जिन पदार्थों से निर्मित है, उनसे सम्बन्धित नियम खोज 


निकाले गये हैं और काल-प्रवाह में इन पदार्थों का स्थायित्व भी सिद्ध कर दिया गया 
है। शत सहस्राब्द पूर्व जिन तत्त्वों से मानव-शरीर निर्मित हुआ था, उनका कहीं 
न कहीं आज भी अस्तित्व है, यह सिद्ध किया जा चुका है। जो विचार प्रक्षिप्त 
किये जा चुके हैं, वे भी अन्य मस्तिष्कों में जीवित हैं। 

. ८. पर कठिनाई तो है, शरीर से परे, मानव के सम्बन्ध में नियम 
खोजने की। 

९. आध्यात्मिक और नेतिक नियम प्रत्येक मनष्य की क्रिया-पद्धति नहीं 
है। शीलाचार, नेतिकता और राष्ट्रीय नियमों के पालन की अपैक्षा उनका उल्लं- 
घन ही. अधिक किया जाता है। यदि ये सब नियम होते, तो भंग कैसे किये जा 
सकते ? द 

१०. प्रकृति के नियमों के विपरीत जाने की सामथ्य किसी भी व्यक्ति में 
नहीं है। तो फिर ऐसा क्‍यों है कि हम सर्वदा मनुष्य द्वारा नैतिक और राष्ट्रीय 
नियमों के भंग किये जाने की शिकायत सुनते हैं ? 

११. राष्ट्रीय नियम, अपने सर्वोत्कृष्ट रूप में, राष्ट्र के बहुमत की इच्छा 
के मूर्त रूप हैं--सर्वंदा एक काम्य स्थिति, न कि यथार्थ स्थिति ! 

१२. आदशं नियम तो यह हो सकता है कि कोई भी व्यक्ति दूसरे की सम्पत्ति 
का लोलप न हो; पर यथ/र्थ नियम यह है कि बहुत से लोग लोलुप होते हैं। 


१३. इस प्रकार प्राकृतिक नियमों के सम्बन्ध में प्रयुक्त नियम' शब्द का अर्थ 


सामान्यतः नीति श्ञास्त्र और मानव-क्रियाओं की भूमिका में बहुत जदल जाता है। 


१. ३ पुर्णमदः पुर्णमिदं पुर्णात्युणमुदच्यते। 
पूर्णस्य. पुर्णणादाय पुर्णमेबावशिष्यते ॥ 
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१४. संसार के नैतिक नियमों का विश्लेषण करने पर और यथार्थ स्थिति 
से उनकी तुलना करने पर दो नियम सर्वोपरि ठहरते: हैं। एक है अपने से प्रत्येक 
वस्तू के विकर्षण का तियम--हर व्यक्ति से अपने को पृथक्‌ करना-- जिसका परि- 
णाम होता है, अन्ततः दूसरां की सुख-सुविधा की बलि देकर भी अपने अभ्युदय की 
सिद्धि ! दूसरा है आत्म-बलिदान का विधान---अपनी चिल्ता से सर्वथा मुक्ति-- 
सर्वदा केवल दूसरों का ध्यान रखना। दोनों ही की उत्पत्ति सुख का खोज से होती 
है---एक, दूसरों की क्षति पहुँचाने में सुख की खोज से; केवल अपनी इचन्द्रियों में 
ही उस सुख की अनुभूति की क्षमता में सुख की खोज है। दूसरा, औरों की मंगल- 
साधना में सुख की खोज से--दूसरों की इन्द्रियों के माध्यम से सुखानुभूति की क्षमता 
में सुख की खोज से ! संसार में महान्‌ और सत्पुरुष वे हैं, जिनमें यह दूसरी क्षमता । 
प्रबल होती है। फिर भी ये दोनों शक्तियाँ साथ साथ संयुक्त रूप से काम कर रही 
हैं; प्रायः प्रत्येक व्यक्ति में वह मिली हुई पायी जाती हैं, एक या दूसरी प्रमुख 


होती है। चोर चोरी करता है; पर, शायद, किसी दूसरे के लिए जिसे वह प्यार 
करता है। 














३ 
ब्रह्म (परात्पर) और मुक्ति-प्राप्ति 


१. & तत्सत--वह सत्‌-चित्‌-आनन्द | 
(क) एकमात्र सत्सत्ता, केवल उसीका अस्तित्व है--अन्य हर एक पदार्थ का 
अस्तित्व उसी मात्रा में है, जिस मात्रा में वह इस सत्सचा को प्रतिभासित करता है। 
(ख) वही एकमात्र ज्ञाता है--एकमात्र स्वयंप्रकाश---चेतना की ज्योति ! 
अन्य प्रत्येक पदार्थ उसीसे प्राप्त, उधार ली हुई ज्योति से ज्योतित हैं। अन्य 
हर पंदार्थ उतना ही ज्ञान प्राप्त कर पाता है, जितना वह उस सत्‌ के ज्ञान को 
प्रतिबिम्बित करता है। 
(ग) वही एकमात्र आनन्द है--क्योंकि उसमें कोई अभाव नहीं है। वह 
सव्वज्ञ है, स्वेव्यापी है--सबका सार तत्त्व है। 
वह सच्चिदानन्द है। 
(घ) वह अविकल है, गृणातीत है, सुख-दुःख विनिर्मक्त है; न वह जड़ है 
न चेतन ! वह सर्वोपरि है, अनन्त है, निर्गुण आत्मा हर वस्तु में व्याप्त है, विश्व 
की अनन्त आत्मा है। 
(डः) मुझमें, आपमें और प्रत्येक पदार्थ में जो कुछ सत्य है, वही है; ---अतः 
तुम वही हो--तत्त्वभसि ॥ 
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शे१श५ . ््््ि दिव्य प्रज्ञा का सन्देश 


२. बुद्धि उसी निर्गुण की अवधारणा इस विश्व के स्रष्टा, पालनकर्ता शासक : 
'और संहारक के रूप में, उसके उपादान और निमित्त कारण के रूप में, परम शासक 
के रूप में---जीवनमय, प्रेममय, परम सौन्दर्येमय के रूप में करती है। 

(क) परम सत्‌- की सर्वोपरि अभिव्यक्ति ईश्वर क्षथवा सर्वोच्च शासक 
के रूप में, सर्वोच्च और सर्वशक्तिमान जीवन या ऊर्जा के रूप में हुई है। 
- '(ख) परम ज्ञान अपनी सर्वोच्च अभिव्यक्ति परंम प्रभु के प्रति अनन्त प्रेम 
में कर रहा हे 

(ग) परम आनन्द की अभिव्यक्ति परम प्रभु में अनन्त सौन्दर्य के रूप में 
होती है। आत्मा का सर्वोपरि आकर्षण वही है। 


सत्यम्‌-शिवम्‌-सुन्दरम । 


* वह परात्पर या ब्रह्म, वह सच्चिदानन्द निगुण और यथार्थ अनन्त है। 

उच्चतम से लेकर निम्नतम प्रत्येक सत्ता अपनी अपनी कोटि के अनुरूप ऊर्जा 
(उच्चतर.जीवन में ), आकर्षण (उच्चतर प्रेम में) और साम्यावस्था के लिए संघर्ष 
की (उच्चतर आनन्द में) अभिव्यक्ति करता है। पर परम ऊर्जा-प्रेम-सौन्दर्य 
(सत्य-शिव-सुष्दर ) एक शरीरी है, व्यक्ति है--इस विश्व की अनन्त जननी हैं-- 
देवाधिदेव--परम प्रभु, सर्वव्यापी, फिर भी विश्व से पृथकू--परम आत्मा, फिर 
भी प्रत्येक आत्मा से पृुथक--इस विश्व की जननी, क्योंकि उसीने इसे उत्पन्न 
किया है--विश्व-नियंत्रिका, क्योंकि वही इसकी परम प्रेममय निर्देशिका और 
अन्ततः हर बस्तु को स्वयं में पुन: ले आनेवाली है। उसीके आदेश से सूर्य-चन्द्र 
प्रकाशमान हैं, मेघ बरसते हैं और मृत्यु धरती पर अदृश्य विचरण करती है। 

यही महाशक्ति समस्त कारण-शूंखला में निहित बल है। प्रत्येक कारण की 
निशुचयपूर्वक परिणाम उत्पन्न करने की ऊर्जा वही प्रदान करती है। उसकी इच्छा 
ही एकमात्र नियम है और, क्योंकि उससे कभी चुक हो नहीं सकती, अतः, प्रकृति 
के नियम--उसकी इच्छा--कभी बदली नहीं जा सकती। कर्म-विधान अथवा 
 ऋरण-विधान का प्राण वही है। प्रत्येक कम को फलप्रद बनानेवार्ली वही है। 
उसीके निर्देशन में हम अपने कर्मों द्वारा अपने अपने जीवनों का निर्माण कर 
रहे हैं। 

मक्ति ही इस विद्व की प्रेरक है और मुक्ति हँ। इसका लक्ष्य है। प्रकृति के 
नियम ऐसी पद्धतियाँ हैं, जिनके द्वारा हम जयदंबा के निदेशन में, उस मक्ति तक 
पहुँचने का संघर्ष करते हैं। मुक्ति के लिए इस विश्वव्यापी संघर्ष की सर्वोच्च 
अभिव्यक्ति मनुष्य में मुक्त होने की सजग अभिलाषा के छूप में होती है। 


हा 
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- यह मुक्ति तीन अकार से प्राप्त होती है--कर्म, उपासना और ज्ञान से। 
द क्‍  (क) कर्म--दूसरों की सहायता करने और दूसरों को प्रेम करने का सतत 
अविरत प्रयत्न । ह का 
ख) उपासना--प्रार्थना-वन्दना, गुणगान और ध्यान। 
क्‍ ग) ज्ञान--जो ध्यान से उत्पन्न होता है। 
क्‍ ह है 


| 
। 
के 
है] 


बेलूड़ मठ : एक अपील 


हिन्दू धर्म के सिद्धान्तों का प्रसार करने और पाइचात्य देशों में अत्यधिक 
निन्दित अपने धार्मिक विश्वासों के लिए कुछ आदर भाव उत्न्न करने के प्रयत्न में 
श्री रामकृष्ण परमहंस के शिष्यों को जो सफलता मिली है, उससे यह आशा उत्पन्न 
हुई है कि कुछ युवा संन्‍्यासियों को देश के भीतर और वाहर धर्मे-प्रचार का कार्ये 

: करने की प्रशिक्षा दी जा सकती है। और प्रयत्न किया जा रहा है कि गुरु-शिष्यः 

सम्पर्क के वैदिक सिद्धान्त के अनुसार कुछ युवकों को शिक्षित किया जाय। 

कुछ यूरोपीय और अमेरिकी मित्रों की कृपा सेकलकत्ता के निकट गंगा-तट 
पर एक मठ पहले ही स्थापित किया जा चुका है। हे 

अल्प समय में कुछ प्रत्यक्ष कार्य कर दिखाने के लिए इस अनुष्ठान को घत 
की आवश्यकता है; और इसीलिए यह अपील उन लोगों से की जा रही है, जिन्हे 
हमारे इस अनुष्ठान से सहानुभूति है। 

मठ के कार्य-क्षेत्र को इस प्रकार विस्तृत करने का विचार है कि, हमारे कोष 
'के सामर्थ्य के अनुसार, अधिकाधिक युवकों को पाइचात्य विज्ञान और भारतीय 
अध्यात्म-श्ास्त्र दोनों की शिक्षा दी जाय, ताकि विश्वविद्यालय की शिक्षा से होने- 
वाले लाभों के साथ साथ उन्हें, अपने गुरुजनों के सम्पर्क में रहकर, एक पुरुषोचित . 
अनुशासन की भी शिक्षा मिल्ले। 

कलकत्ता के समीप का केन्द्रीय मठ, जेसे जेसे साधन और साधक उपलब्ध | 
होते जायँगे, देश के अन्य भागों में, क्रशः अपनी शाखाएँ स्थापित करता जायगा। 

यह एक ऐसा काम है, जिसका कोई स्थायी परिणाम निकलने में समय लगेगा; 
और हमारे युवकों को और जिनके पास सहायता के साधन हैं, उनको काफ़ी बलिदान 
करना पड़ेगा। ५ 


हमारा विश्वास है कि साधक उपलब्ध हैं, इसलिए हमारी प्रार्थना उनसे है, 

जिन्हें अपने धर्म और अपने देश से प्रेम है और जिनके पास इस उद्देश्य में सहायक 
बनकर अपनी सहानुभूति को व्यावहारिक रूप से व्यक्त करने के साधन हैं। 

फ की द विवेकालम्द ॥ 





रई 


ज्क १ 
,. अद्व त आश्रम, हिमालय 


यह विश्व किसमें अवस्थित है, विश्व में कौन विराजमान है, विश्व-हूप कौन 
है; आत्मा की स्थिति किसमें है, आत्मा में कौन है, मनुष्य की आत्मा है कौन; 
उसंका--और इसीलिए इस विश्व का--अपनी आत्मा के रूप में ज्ञान ही समस्त 
भय का विनाश और क्लेश का अन्त करता है और अनन्त मुक्ति की उपलब्धि कराता 
है। जहाँ कहीं भी प्रेम का विस्तार हुआ है अंथवा व्यक्ति या समुदाय के कल्याण 
की वृद्धि हुई है, इस शाश्वत सत्य--- समस्त प्राणी का एकत्व' के ज्ञान, अनुभव और 
व्यवहार द्वारा ही हुई है। पराधीनता दैन्य है।*स्वाधीनता ही सुख है।' अद्वगैत 
ही एकमात्र दर्शन है, जो मनुष्य को अपनी पूर्ण उपलब्धि कराता है--अपना स्वामी 
बना देता हैं; समस्त पराधीनता और उससे सम्बन्धित अन्धविश्वास को उतार 
फेंकता है और इस प्रकार हमें कष्ट झेलने में वीर, कर्म करने में वीर बनाता 
है और अन्ततः परम म॒क्ति-लाभ करा देता है। 

अब तक द्वतवादात्मक दुर्बंलताओं से पूर्णतः मुक्त रूप में इस मंगलमय सत्य 
का उपदेश सम्भव नहीं हो सका; हमारा विश्वास है कि एकमात्र इसी कारण 
यह अधिक प्रभविष्णु और मानव॑ जाति के.लिए उपयोगी नहीं हो सका। 

व्यक्तियों के जीवन के उदात्त और मनुष्य जाति को संप्रेरित करने के अभि- 
'यान में इस सत्य को अधिक मुक्त और अधिक पूर्ण अवसर प्रदान करने के उद्देश्य 
से हम इसकी आदि स्फ्रण-भूमि, हिमालय के शिखरों पर इस अद्वेत आश्रम 
की स्थापना कर रहे ' 

आशा है कि यहाँ अद्वेत दर्शन को समस्त अन्धविश्वासों और दुर्बडताजनक 
दृषणों के संस्पर्श से मुक्त रखा जा सकेगा। यहाँ एंकमात्र शुद्ध सरल एकत्व सिद्धान्त 
के अतिरिक्त और कुछ न पढ़ाया जायगा, न व्यवहार में छाया जायगा; और 
अन्य सभी दशनों से हमारी पूर्ण सहानुभूति होते हुए भी, यह आश्रम अद्वैत--केवल 
अद्गत के लिए ही समर्पित है। 


१. अद्वत आश्रम, सायावती, अल्मोड़ा, हिमालय की परिचय-पत्रिका में सम्मिलित 
किये जाने के लिए मार्च, १८९९ पें स्वासी जी ने ये पक्तियाँ एक पत्र में लिख भेजी थीं। 








रामकृष्ण सेवाश्रम, बनारस ; एक अपील 

प्रिय--- क्‍ 

कृपया रामकृष्ण सेबाश्मम, वत्तारस का गत वर्ष का यह विवरण-पत्र आप 
स्वीकार करें, जिसमें उन विनम्र प्रयासों का एक संक्षिप्त लेखा है, जिनके द्वारा 
उस दैन्‍्यपूर्ण स्थिति के, जिसमें इस नगर के हमारे अनेक भाई-बच्चु, प्रायः वृद्ध 
स्त्री-पुरुष, कष्ट झेल रहे हैं, यत्किचित्‌ खुधार की चेष्टा कौ गयी है। 

बौद्धिक जागरण और सतत जागरूक जनमत के इस युग में हिन्दुओं के 
तीर्थस्थान, उन्नकी स्थिति और उनकी कार्य-प्रणाली भी आलोचकों की तीक्षण 
दृष्टि से बच नहीं सके; और समस्त हिन्दू जाति कीं इस पावन पावनानां काशी 
नगरी को भी आलोचना का अपना पूरा पूरा भाग मिला है। 

अन्य तीथ्थ॑स्थानों में छोग पाप से आत्म-शुद्धि की खोज में जाते हैं और 
इन स्थानों से उनका सम्बन्ध थदा-कदा संयोगवश और कुछ दिनों का होता है। 
यहाँ, आर्य-धर्म-चर्चा के इस प्राचीनतम और जीवंत केन्द्र मे नर-नारी, अनपवाद 
रूप से वद्ध और जरा-जर्जर दुर्बल लोग, भगवान्‌ विद्वनाथ के मन्दिर की छाया 
तले परम पवित्रता दायक साधन म॒त्य द्वारा अनन्त मुक्ति-प्राप्ति की कामना से 
उसकी प्रतीक्षा करने आते हैं। 

और फिर कुछ ऐसे लोग हैं, जिन्होंने विश्व-कल्याण लिए सब कुछ त्याग 


दिया है और अपने रक्त-मांस के अंश--अपने पिता-माता, बाल-बच्चों और बाल 


सहज्नरों की सहायत! से सदा-सवंदा के लिए रहित हो गये हैं। 

उन पर भी मानव जाति के सामान्य भाग्य-चक्र का प्रहार होता ही है; राग 
के रूप में देह-दुविपाक भोगना ही पड़ता है। 

यह बात सही हो सकती है कि कुछ दोष नगर की ब्रवच्ध-व्यवस्था का भ | 
है। यह सही हो सकता है कि पंडों-पुरोहितों की जो आलोचना इतने मुक्त रूप 
से की जाती है, वे उसके पात्र हों; फिर भी हमें इस महान्‌ सत्य को न भुला देना 





२. फ़रवरी, १९०२ में, रामकृष्ण सेवाश्रम, बनारस के प्रथम विवरण-पत्र 
के साथ प्रकाशित किये जाने के लिए स्वामी जो हारा लिखा गया पत्र। 
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चाहिए कि--जैसा समाज वैसे ही पुरोहित-पुजारी !. यदि छोग हाथ पर हाथ 
रखे, दर्शक बन कर, अपने द्वार पर ही दैन्य की प्रखर धार में आबालव॒द्ध नर- 
नारियों को; गृहस्थों और संन्यासियों को बिलखते-बहते असहाय दुःख के 
आवतं में गिरते देख, किसी एक को भी उबार लेने का प्रयत्न नहीं: करते, बल्कि 
तमाशा देखते हैं; और केवल तीर्थस्थानों के पुरोहित-पुजारियों के दुष्कृत्यों 
का राग अलापते हैं, तो इस देन्य का एक कण भी कभी कम नहीं हो सकता, 
किसी एक की भी कभी सहायता नहीं हो सकती | 

क्या हम चाहते हैं कि इस सनातन शिवधाम को मुक्ति-प्रदाता मानने का 
हमारे पूर्वजों का विश्वास अचल रहे ? 

यदि हम चाहते हैं, तो प्रतिवर्ष प्राण त्याग के लिए यहाँ आनेवालों को संख्या 
में वृद्धि देखकर हमें प्रश्नन्नता होनी चाहिए। 

और धन्य है भगवान्‌ के नाम को कि दीन जनों में सदा की भाँति मक्ति की 
यह उत्कट कामना जागरूक है। 

जो दीन जन यहाँ मृत्यु के हेतु आते हैं, वे स्वेच्छा से अपने जन्मस्थान में 
सुलभ सारी सेवा-सहायता से अपने को वंचित कर लेते हैं; और, एक हिन्दू के 
नाते हम यह सोर्चना तथा उसका. परिहार करना आपकी कल्पना और अंतरात्मा 
पर छोड़ते हैं कि व्याधिग्रस्त होनें पर उनकी क्या दुर्दशा होती है। 

बन्धु, अंतिम अवसान की साधना-भूमि इस अद्भुत नगरी का विलक्षण 
आकर्षण क्या आपको स्तब्ध और विचार-विमुग्ध नहीं बना देता ? मृत्यु-द्वार से 
मुक्ति-बाम को प्रस्थात करता हुआ तीर्थ॑यात्रियों का यह सनातन अनन्त प्रवाह 
क्या आपको एक रहस्यपूर्ण श्रद्धा से अभिभूत नहीं कर देता ? 

यदि हाँ, तो फिर आइए, हमारा हाथ बटाइए। 

इसकी चिन्ता मत करिए कि आपका योगदान केवल एक कण भर है, आपकी 
सहायता अत्यल्प भले ही हो, लेकिन पुरानी कहावत है कि तिनकों से बटा हुआ . 
रस्सा महामत्त गजराज को भी बन्धन में रखने में समर्थ होता है।. 


विश्वेश्वरपादाश्रित, सदा आपका, 
विवेकानन्द । 


























रचनानुवाद : पद्मय-१ 




















प्रद्य -१ 
समाधि 


सूर्य भी नहीं है, ज्योति--सुन्दर दशांक नहीं, 

छाया.सा व्योम में यह विश्व नज़र आता है। 

मनोआकाश  अस्फूट, भासमान् विश्व वहाँ 

अहंकार-ख्रोत ही -में तिरता डूब . जाता है। 

धीरे धीरे छायादल लय में समाया जब 

धारा निज अहंकार मन्दगति बहाता है। 

बन्द वह धारा हुईं, शून्य में मिला है शून्य, 

'अवाहुमतसगोचरम्‌' वह जाने जो ज्ञाता है। 

सखा के प्रति 

स्वास्थ्य रोग में, दुःख में सुख है,-अन्धकार में जहाँ प्रकाश, 
शिक्षु के प्राणों का साक्षी हैं रोदन जहाँ वहाँ क्या आश 
सुख की करते हो तुम मति मन ?-छिंड़ा हुआ है रण अविराम 
घोर दन्द्र का, यहाँ पुत्र को भी न पिता देता है स्थान, 
गूँज रहा रव घोर स्वार्थ का, कहाँ शान्ति का शुचि आकार 
कहाँ ? नरक प्रत्यक्ष, स्वर्ग हैं, कौन छोड़ सकता संसार ? 
कर्मपाश से बँधा गला, वह क्रीत दास जाये. किस ठौर ! 





१. जहाँ. रोना ही शिक्षु के जीवन के अस्तित्व का. प्रमाणस्वरूप है, वहाँ 


बुद्धिमान व्यक्ति कभी भी सुख को आशा नहीं करता, क्योंकि यह संसार माया 


का राज्य है, इसलिए सब विपरीत रूप से देखा जाता है--जसे दुःख में सुख 


का अनुभव इत्यादि। यहाँ बुरी वस्तु अच्छी प्रतीत होती है। 

२. नरक बहुत ही कदय या जघन्य स्थान है--इःख का आगार होने पर 
भी स्वर्ग, सुन्दर स्थान, आनन्द-भूमिस्वरूप प्रतोत होता है। इसमें भी वही 
भाव है--दुःख में सुख' इत्यादि। 








डी 
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(सोचा, समझा है मैंते, पर एक उपाय न देखा और) 
योगं-भोग, जप-तप, धन-अर्जन, गृह-आश्रम, कठोर संन्यास, 
त्याग-तपस्यथा-त्रत सब देखा, पाया है जो मर्माभास 
मैंने, समझा है, न कहीं सुख है, यह तनुधारण ही व्यर्थ 
उतना ही दुःख है, जितना ही ऊंचा है तव हृदय समथ। 
हृदयवान निःस्वार्थ प्रेम के! इस भव में न तुम्हार। स्थान, 
लौह-पिण्ड जो चोटें सहता, मर्म के अति कोमल प्राण 
उन चोटों को सह सकते क्या ? होओ जड़वत्‌, नीचाधार, 
मधु-मुख गरल-हुदय, निजता-रत, मिथ्यापर, देगा संसार 
जगह तुम्हें तब। विद्यार्जते के लिए प्राणपण से अतिपात 
अर्ध॑आय्‌ का किया, फिरा फिर पागल सा फैलाये 


प्राणरहित छाया के पीछे लब्ध प्रेम का; विविध निषेध 


विधियाँ की थीं धर्म-प्राप्ति को, गंगातट, श्मशान गतखेद, 
नदी तीर, पर्वत गह्दर, फिर भिक्षाटन में समय अपार 


पार किया असहाय, छिन्न कौपीन, जीर्ण अम्बर तन॒थार 


द्वार द्वार फिर, उदर-म्पूति कर, भग्ने शरीर तपस्या-भार 
धारणा से, पर अजित क्या पाया सब मैंने अन्तर-सार--- 
सुनो, सत्यः जो जीवन में मैंने समझा है. यह संसार 
घोर तरंगाघात क्षुब्य, बस एक नाव जो करती पार-- 

तन्‍्त्र, मन्त्र, निथमन प्राणों का, मत अनेक, दर्शन विज्ञान, 
त्याग, भोग, भ्रम घोर बुद्धि का, प्रेम-प्रेम! धन लो पहचान। 
जीव, ब्रह्म, नर-ईइवर, निर्जर, प्रेत-पिशाच, भूत-वेताल, 
पशु-पक्षी, अणुकीट-कीट में यही प्रेम अन्तर-तम-ज्वालू। 
देव देव वह और कौन है? कहो चलाता सबको कौन ? 
माँ को पुत्र के लिए देता प्राण, दस्यु हरता है ! मौन 


प्रेरण, एक प्रेरण, एक प्रेम का ही ! वे हैं भन-वाणी से अज्ञात-- 


ही सुख-दुःख में रहतो हैं--शक्ति मृत्युरूपा अवदात, 
मातृभाव से वे ही जातीं। रोग, शोक, दारिद्रय' कठोर, 
धर्म-अधर्म, शुभाशुभ से है पूजा उनकी ही सब ओर 
बहु भावों से, कहो और क्या कर सकता है जीव विधान ? 
अ्रम में ही है वह, सुख को आकांक्षा में हैं ड्बे प्राण 
रहते जिसके, दुःख की रखता है जो चाह-:-घोर उन्म्राद 


३२४ 
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गाता हूँ गीत भे तुम्हें ही घुनाने को 


मृत्यु चाहता है, पागल है वह भी, वृथा अमरता-बाद ! 
जितनी दृर--दूर चाहें जितना जाओ चढ़कर रथ पर 
तीव्र: बुद्धि के, वहाँ--कहाँ तक फैला यही जलूधि दुस्तर 
संसति का, सुख-दुःख-तरंगावत॑ .घूर्ण्य,, कम्पित, चंचल। 
पंखविहीन हो रहे हो तुम सुनो यहाँ के विहग सकल, 
यहू न कहीं उड़ने का पथ. है, कहाँ भाग जाओगे तुम, ! 
वार बार अतिघात पा रहे व्यर्थ कर रहे क्‍यों उद्यम! 
छोड़ो विद्या, जप-तप का बल, स्वार्थविहीन प्रेम-आधार 


. एक हृदय का, देखों शिक्षा देता हैं पतंग पर प्यार 


अग्निशिखा को आलिगन कर; रूप-मुग्ध वह कीट अधम 
अन्ध, और तुम, मत्त प्रेम के, हृदय तुम्हारा उज्ज्वलतम, 
प्रेमतत्स ! सब स्वार्थ-मलिनता अनलकुण्ड में भस्मीकृत 
कर दो, सोचों भिक्षुन-हृदय सदा का ही है सुख-वर्जित, 
और क्रपा के पात्र हुए भी तो क्‍या फल ? तुम बारम्बार 
समोचों, दो, न फेर कर लो यदि हो अन्तर में कुछ भी प्यार। 
अन्तस्तलछ के तुम अधिकारी, सिन्वु प्रेम का भरा अपार 


अन्तर में, दो'--जो चाहे, हो विन्दु सिन्धु उसका निःसार।' 


ब्रह्म और परमाणु-कीट तक, सब भूतों का है आधार 
एक प्रेममय, प्रिय, इन सबके चरणों में दो तन-मन वार। 
वहु रूपों से खड़े तुम्हारे आगे, और॑ कहाँ है ईंश ? 
व्ययों खोज। यह जीव-प्रेम की ही सेवा पाते जगदीश। 


गाता हूँ गीत में तुम्हें ही सुनाने को 


गाता हूँ गीत मैं तुम्हें ही सुनाने को; 
भले और बुरे की-- 

लोक-निन्दा, यश-कथा को 

नहीं परवाह मुझे; 

दास हूँ तुम दोनों का, 

सशक्तिक चरणों में प्रणाम है तुम्हारे देव। 
पीछे खड़े रहते हो, द 
इसीलिए हँसते हुए मुख को 

मैं देखता हूँ बार बार मुड़ मुड़कर; 





हू 
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क के हे मु ५ 
ा ल्‍ 


6 बार बार गाता मैं--खोफ़ नहीं खाता कभी | 
५; ... जन्‍म और मंत्य मेरे परों पर लोटते हैं। ा । 
यु दया के सागर तुम, . 
.दास हूँ तुम्हारा जन्म जन्म का मैं; ' क्‍ द 
गति मैं तुम्हारी नहीं जानता हेँ--- ! 
अपनी गति ?--वह भी नहीं, द 
कौन चाहता भी है जानने को ? 
. भुक्ति-मुक्ति-भक्ति आदि जितने हैं 
जप-तप-साध्षन-भजन सब 
आज्ञा से तुम्हारी ही दूर मैंने कर दिये हैं, . ' " 
2 एकमात्र आशा पहचान की है रूगी हुई, 
इससे भी करो पार! 
है. 2 नेत्र देखते हैं यह सारा ब्रह्माण्ड, 
क्‍ नहीं देखते वे अपने को, 
हा हे देखें भी क्‍यों कहो ?--- 
देखते अपना ही मुख . 
दूसरों का देख रूप। द | 
मेरे तुम नेत्र हो, 
'. रूप तुम्हारा ही सब घंटों में विराजमान । 
बालकेलि करता हूँ तुमसे मैं... 
और क्रोध करके देव ' क्‍ | 
तुमसे किनारा कर जाना कभी चाहता हूँ... 
किन्तु निशा-काल में । 
दब्या के शिरोभाग में, | 
देखता हूं तुमको मैं खड़े हुए,-- 
चुपचोप,--आँखें छछछलाई हुई, । 
हेरते हो मेरे तुम मुख की ओर। 
उसी समय बदल जाता भाव मेरा, 
परों पड़ता हूँ, 


के 





१. पुरे विश्व को देखकर, आँखें अब अपने को देखना नहीं चाहती हैं। 
इसका कारंण बाद में बतलाया गया है। 

















वि 
ही 
+ 





। पर क्षमा नहीं माँगता;. 
तुम नहीं करते हो रोष॥े........ 
| पत्र हूँ तुम्हारा, कहो, .« 
और कोई कैसे इस प्रगल्भता को 
सहन कर सकता है? ,  ' 
| प्रभु हो तुम भेरे, 
.... तुम प्राणसखा मेरे हो। गा ि 
कभी देखता ह-- के आल फ 
.. तुम मैं हो, मैं तुम हैँ, 
तुम वाणी, हो वीणापाणि मेरे तुम कण्ठ में--- 
' तुम्हारी ही,तरंगों से बह जाते तारी-तर। 
. सिन्धु-नाद जैसा तुम्हारा हुंकार है, . 
सूर्य और चन्द्र में हैं वचन तुम्हारे देव,....... 
मृदु मन्द पवन तुम्हारा आल्ाप हैं, सा 
ये सब हैं सच बातें, द रा 
किन्तु फिर भी स्थूल भाव ही है यह, : 
. तत्त्व-व्रेत्नाओं का प्रसंग यह है नहीं। 
सूर्य चन्द्र-तारा-प्रहमण्डल सब, 
,.. कोटि कोटि मण्डली-निवास, | 
धूमकेतु, बिजली की चमक और हर 
क्‍ विस्तृत अनन्त यह आकाश देखता है मन। 
| काम-क्रोध-लोभ-मोह आदि 
इस तरंग-लोला का उत्थान जहाँ होतां है 
विद्या-अविद्या का स्थान, 
जन्म-जरा-जीवन-मरण जैसे 
. सुख-दुःख-हन्द्दों से भरा, 
केन्द्र जिसका अहं है, 
दोनों भुज--बहि: और अभ्यन्तर 
आसमुद्र आसूर्य-चन्द्रमा, . 
,.. आतारक/अनन्त आकाश, , 
मन-बुद्धि-चित्त-अहंकार,. .. 
_देव-यक्ष-मानव-दानव-गण, 


र्ज 








तक: 
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पशु-पक्षी-कृमि-कीट आदि, 

अणुक-इचरणुक-जड़जीव,._' 

'उसी समक्षेत्र में हैं विद्यमान । 

अति स्थूल ही तो किन्तु यह बाह्य विकास 

केश जैसे मस्तक पर। 

मेरुतट पर हिमाच्छादित पव॑त 

है योजनों का उसका विस्तार; 

निरभ्र नभ में उठे अभ्रभेदी बहु झूग;। . 
. दृष्टि झुलसाती हैं हिमशिलाएं 

बिजली के प्रकाश से सौगण बढ़ा है तेज। 

उत्तर अयन में ४ 

एकीभूत किरणों की हजारों ज्योति-रेखाएँ 

कोटि-वज्ज-सम-खर कर-धारा जब ढालती हैं, 

हर एक श्ंग पर 

म॒च्छित हुए से भवन-भास्कर नजर आते हैं 

गलता हिमश्यृंग जब टपकता है गुहा में, 

घोर नाद करता हुआ. 

टूट जब पड़ता गिरि, : ' 

स्वप्न सम जलबिम्ब जल में मिल जाता है। . 

मन की सब वृत्तियाँ जब एक ही हो जाती हैं 

कोटि सूर्य से भी बढ़ा 

फलता है चित्परकाश, .. 

गल. जाते .सूर्य-चनद्र-ता रा-दल-- 

खमण्डल-तलातल-पाताल भी, 

ब्रह्माण्ड गोष्पद समान जान पड़ता तब। 


बाह्य भूमि के बाहर जाता जब, शान्तधातु होता, 


मन निदत्नल होता है स्थिर, | 
तंत्रियाँ हृदय की सब ढीली पड़ जाती हैं, 


खुल जाते बन्धनसमूह आओ 
और दूर होते माया-मोह, ह 


हू 


गंजता अनाहत नाद |सुन्दर तुम्हारा वहाँ, 
भक्तियूवेंक सुनता यह दास 











। है तत्पर सदा ही 
पूर्ण करने को तुम्हारा काम। 


मैं ही विद्यमान हूँ, 
प्रलय के समय में क्‍ हे 
अनन्त ब्रह्माण्ड ग्रास करके जब 
ज्ञान-ज्ञेय-ज्ञाता मिट जाते हैं, 
नामोनिशान नहीं रहते संसार के-- । 
पार करता तक की भी सीमा को 
नहीं रहते हैं जब सूर्य-चन्द्र-तारा-ग्रह--- विजन 
वह महा निर्वाण है-- द 
्यय--““ : नहीं रहजाता कर्म करण या कारण कुछ, . 
. घोर जन्धकार होता अन्धकार-हुदय में, 


5 र 


तब ) मैं ही विद्यमान हूँ। 





मैं ही विद्यमान हें, 
प्रढय के समय में. द 
अनन्त ब्रह्माण्ड ग्रास करके जब 
ज्ञान-शेय-ज्ञाता मिट जाते हैं, । 
नामोनिशञान नहीं रहते संसार के--- 
' पार करता तक की भी सीमा को, 
: नहीं रहते हैं जब सूर्य-चन्द्र-तारा-ग्रह 
घोर अन्धकार होता अन्धकार-हृदय में, . 
दूर होते जगत्‌ के तीनों गुण-- 
अथवा वे मिल करके शान्त भाव धरते जब 
एकाकार होते सुक्ष्म शुद्ध परमाणुकाय, 
*. (तब) मैं ही विद्यमान हूँ। 





जा 





हर 





। “मैं विकसित फिर होता हूँ। 
मेरी ही शक्ति घरती प्रहले विकार-रूंप। 
४ आदि वाणी प्रणव-ओंकार ही ..... 
बजता महाशून्य-पथ में, . के । 
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' ) ॥ 


: अनन्त आकाश है सुनता महानाद-ध्वनि दे द | 
कारणभण्डली की निद्रा छूट जाती न 
अनन्त अनन्त परमाणुओं में... । 
“प्राण भी आ जाते हैं, ५ अं ्् ५ 
नत॑न-आवर्त औ' उच्छवास । 
बड़ी दूर से. | | 

,... चलते केच्र ही की और, .. ५. 3 
..... चेतन पवन है उठाती ऊमिमालाएँ 8. 0 
महाभत-सिन्ध्‌: पर, 
/ 8 परमाणुओं के आवतं घन. विक्रास और 
हक रंग-भंग-पतन-उच्छवास-सग 
बहती बड़े वेग से हैं वे तरंगराजियाँ . 
हे बे जिनसे अनन्त--हाँ, अनन्त खण्ड उठे हुए... ः 
घात-प्रतिघातों से द 
शुन्यपथ में दौड़ते हैं-- 
' .. खमण्डल घन बनकर, । 
तारा-ग्रह घूमते हैं, . : * हा | 
चमती यह पृथ्वी भी--मनुष्यों की वास-भूमि। 


| 





है पे $ 
५ 


प द आदि कवि मैं ही हू 
मेरी ही शक्ति के रचना-कौशल में हैं 
जड़ और जीव सारे। ै  ] 

| मैं ही खेलता हूँ शक्तिरूपिणी निज माया से।. 
एक, होता है अनेक... 
मैं देखने के लिए सब अपने स्वरूपों को। ह 








आदि"“कवि मैं ही के | 
मेरी ही शक्ति के रचना-कौशल में हैं 
ऐड जड़ और जीव सारे। क्‍ 
द मेरी ही आज्ञा से । क्‍ 
बहती इस वेग से झंझा इस पृथ्वी पर, 
गरज उठता. है मेघ-- 





घ, 





३३१ द | । नाचे उस पर इयामा 


अशनि में नाद होता, ह 
मृदु मन्द वायु भी 

आती और जाती है 

मेरे ही श्वास के ग्रहण और त्याग में; 

हिमकर सुख-हिमकर की धारा जब बहती है, 

तरू औ' लताएँ हैं ढकतीं घरा की' देह, 

शिशिर से घुले हुए मुख को उठा करके 

ताकते रह जाते हैं ््ि 

भास्कर की सुमनवृन्द ! 


ताचे उस पर द्यामा' 


फूले फूल सुरभि-व्याकुल, अलि गूँज रहे हैं चारों ओर। 
जगतीतल में सकल देवता भरते शशि-मृदु हँसी-हिलोर॥ 
_गन्ध-मन्द-गति मलय-पवन है खोल रही. स्मृतियों के द्वार। 
ललित-तरंग नदी-नद-सरसी, चल-शतदल पर भ्रमर-विहार॥ 
दूर गुृहा में निर्मरिणी की तान-तरंगों का गुंजार। 
स्वर्मय किसलय-निलय' विहंगों के बजते सुहाग के तार॥ 
तरुण चितेरा अरुण बढ़ाकर. स्वर्ण-तुलिका-कर सुकुमार। 
पट-पुथिवी पर रखता है जब, कितने वर्णों का. संचार॥ 
हो जाता है जगतीतल पर, खिलते कितने राग अपार। 





१. इस कविता में यधाक्रम कोमल और कठोर भावों के चित्र दिखलाये गये 
हैं। कोमलता सभी चाहते हैं, परन्तु कोई कठोर भाव नहों चाहता; सब उससे 
दूर रहना चाहते हैं। परन्तु यदि कोमलप्राणता दारिद्रचय, दुःख-रोग, व्याधि-आूि 
देखकर भयविद्धुल होती हो, तो वह कोमलता वास्तव में दुर्बंहता और कापुरुषता 
है। उसे दूर कर सदा मृत्यु को भर बाँह भेंठने के लिए तेयार रहना ही वीरत्व 
और मनृष्यत्व है। इसो तरह के कठोर भाव के उपासकों के हृदय में इ्यासा 
का नृत्य होता है। स्वासी जी ने बड़ी ही प्रांजल भाषा और गम्भीर भावों में 
इसका वर्णन किया है। द 

२. पक्षियों का जेसे कोई स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं है, वे जसे कुछ स्वरों के 
समष्टिस्वरूप हैं। 

५ 
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। . देख देख भावुक-जन-मन में जगतें कितने भाव उदार॥ 
| '“. गरज रहें भेघ अझनि का गँजा घोर निनाद-प्रमाद। 
स्वर्ग-चरा-व्यापी संगर का छाया विकट-कटक-उन्माद || 
 अन्धक्तार उदगीरण करता अन्यक्रार घन घोर अपार। 
महाप्रठलय. की वाय सुनाती साँसों में अगणित हुंकार॥ 
तिस पर चमक रही है रक्तिम -विद्युज्ज्वाला वारम्बार। 
फेनिल लहरें गरजण चाहतीं करता गिरि-शिखरों को पार॥। 
भीम-घोष-गम्भीर, अतल घेस, टछमल करती घरा अधीर। 
अनछ निकलता छेद मूमितल, चर हो रहे अचल शरीर॥ 
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हैं सुहावने मन्दिर कितने, नील-सलिल-सर-बीचि-विलास । 

वलयित कुबलय, खेल, खिलाती मलय वनज-वन-यौवन-हास |। 

वढ़ा रहा हैं अंगूरों का हृदय-रुधिर प्याले का प्यार! 
फेनशुशक्र-सर॒ उठे बुलबुले मन्‍न्द मन्द करते गुंजार।॥ 

बजती है श्रुतिपथ में वीणा, तारों की कोमह झनकार। 

ताल ताल पर चली बढ़ाती छलित वासना का संसार।। 

भावों में क्‍या जाने कितना ब्रज का प्रकट: प्रेम-उच्छवास। 

आँसू बहते, विरह ताप से तप्त गोपिकाओं के इवास॥ 
नीरज-नील ,नयन, बिम्बाधर जिस युवती के अति सुकुमार। 

उमड़ रहा जिसकी आँखों पर मृदु भावों का पारावार॥। 

बढ़ा हाथ दोनों मिलने को बढ़तीं, प्रकट प्रेम-अभिसार । 

प्राण-पसखेरू, प्रेम-पींजरा; बन्द! अन्द है उसका द्वार॥ 

क्‍ भेरी झररर झरर दमामें, घोर नकारों की है चोप। 

शी कड़क कड़क सनसन्‌ बन्दूक़ें, अररर अररर अररर तोप॥ 
घूम घूम. हैं भौम रणस्थल, शत शत ज्वाल्गमुखियाँ- घोर। 
आग उगलतीं दहक दहक दह केंपा रहीं भूनभ के छोर॥३॥ 
फटते रगते हैं छाती पर घाती गोले सो सौ बार। 
उड़ जाते हैं कितने हाथी, कितने घोंड़े और सवार॥ 


१. द्राक्षाफल के रस (हृदय-रुघिर) से मदिरा बनायो जाती है, उसे गिलास 
में डालने से उसके ऊपर का भाग सफ़ेद फेनयुकत हो. जाता है और मन्द मन्द शब्द 
करता है। द 

















३३३ . नाचे उस्त पर दयासा 


थर थर पृथ्वी धर्राती है, लाखों घोड़े कस वैयार। 
करते चढ़ते, बढ़ते अड़ते, झुक पड़ते हैं वीर जुझार॥ 
भेद घूमतल--अनल, प्रवल दल, चौर गोलियों की बौछार। 
धंस गोलों-ओलों में, छाते छीन तोपष कर बेडी मार॥ 
आगे फहराती जाती है ध्वजा, वीरता की पहचान। 
झरती धारा-हुधिर दण्ड में, अड़े पड़े पर वीर जवान॥ 
साथ साथ पँदल-दलर चलता, रण-मद-मतवाले सब वीर। 
छूटी पताका, गिरा वीर जब, लेता पकड़ अपर रणथीर।॥। 
पटे खेत अगणित लछाशों से कटे हज़ारों वीर जवान। 
डटे लाश पर पैर जमाये हटे न वीर छोड़ मैदान॥ 
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देह चाहती है सुख-संगम, चित्त-विहंगम स्वर-मधु-धार। 
हसी-हिडोले झूल चाहता मन जाता दुःख-सागर पार॥। 
हिम-शशांक का किरण-अंक-सुख कहो कौन जो देगा छोड-- 
तपन-तप्त-मध्याह्व-प्रखरता से नाता जो छेगा जोड़! 
चण्ड दिवाकर ही तो भरता शशघर में कर-कोमल प्राण। 
किन्तु .कलाधर ही को देता सारा विद्व प्रेम-सम्मान ।। 
सुख के हेतु सभी हैं पागछ, दुःख पर किस पामर का प्यार । 
सुख में है दुःख, गरल अमृत में, देखो बता रहा संसार !। 
सुख-दुःख का यह तिरा हलाहुछू भर [ कण्ठ तक, सदा अधीर। 
रोते मानव, पर आशा का नहीं छोड़ते चंचल चीर।। 
र॒दरूप से सब इडरते हैं, देख देख भरते हैं आह। 
मृत्युरूपिणी मुक्तकुन्तला माँ की नहीं किसीको चाह।॥ 
उष्ण धार उदगार रेधिर का करती है जो बारम्बार। 
भीम भुजा की, बीन छीनती वह जंगी नंगी तलवार।॥।। 


् 
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मृत्यु-स्वरूपे माँ! हैं तू ही सत्यस्वरूपा सत्याधार। 
काली ! सुख-वनमाली तेरी माया-छाया का संसार ॥ 





१. चन्द्र का प्राण सूर्य है। लेकिन सूर्य को छोड़कर चर््र ही सबको अच्छा 
लगता है! सबको कोमल भाव इतना प्रिय है ! 
२. प्रचण्ड सुर्य-किरण ही जेसे सत्य है, स्निग्ध चन्द्र-किरण जंसे उसीकी 
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अये कालिके! माँ करालिके! शीघ्र मर्म का कर उच्छेद। 
इस शरीर पर. प्रेम भाव, यह सुख-सपत्रा, माया कर भेद॥ 
तुझे मुण्डमाला पहनाते, फिर भय खाते तकते लोग। 
दयामयी' कह कह चिल्लाते, माँ दुनिया का देखा ढोंग॥ 
प्राण काँपते अद्ृह्यस सुन, दिगस्वरा का लख उल्लास। 
अरे भयातुर, असुर विजयिनी कह रह जाता, खाता त्रास।॥ 
मुँह से कहता है, देखेगा, पर माँ, जब आता है काल। 
कहाँ भाग जाता भय खाकर तेरा देख वदन विकरारू॥ 
माँ! तू मृत्यु, घूमती रहती, उत्कट व्याधि रोग बलवान। 
भ्र-विष-घड़े, पिलाती है तू घूट जहर के, लेती प्राण॥ 
रे उनमत्त! भुलाता है तू अपने को, न फिराता दृष्टि। 
पीछे भय से, कहीं देखे तू--भीमा महात्रछूय की सृष्ठि॥ 
दुःख चाहता, बता उसमें क्‍या भरी नहीं है शुल्ध की प्यास। 
तेरी भक्ति और पूजा में चलती स्वार्थ-सिद्धि की साँस॥ 
छागकण्ठ की रुघिर-घार से सहम रहा तू अम-सचार। 
अरे कापुरुष !. बना दया का तू आधार--घधन्य व्यवहार ! | 





छाया मात्र है, रुद्र भाव भी बसे हो यथार्थ सत्यस्वरूंप, प्राणस्वरूप है 
और कोमल भाव (सुख-वबनमाली) उस रुद्र भाव की छाया मात्र है। 


सुख-वनमाली--दूसरे किसी भाव के न रहने से विलास के भाव की उद्दीपना , 


करता है। ये सब भाव अत््पातमघुर हीने पर भी प्राणदायी, बलदायी 
नहीं हैं।... | 

१. सिर्फ़ सुखमय” भाव से कितनी कायरता आ सकती है, यह दिखाया 
गया है। द्याभा माँ की साधना आरम्भ करने पर, माँ की मुण्डसाला देखकर, 
“भय खानेवाले लोग' बाद में दयामयी' कह कह चिल्लाते हैं। और भी, भय से, 
माँ को असुर-विजयिनी' कहते हैं। यहाँ साधक का, दयामा माँ फे ऊपर प्रेम, 
प्रीति नहीं है--उसके बदले भय और कापुरुषता है। दयामा तब माँ” नहीं हैं, 
परन्तु दयामयी और असुर-विजयिनी' हैं। 

२. बलि देते समय रक्‍त देखकर भय से देह काँप उठती है। भय, अवसाद 
इत्यादि दुर्बलता के लक्षण हैं। प्रेम मनृष्य को निडर बनाता है। इधर 
स्वार्थंसिद्धि की आशा में, ऐसे तो किसीका सर्वताश करने के लिए ही पूजा का 
आयोजन किया गया है; परन्तु रक्त देखकर हो भय से अस्थिर हो जाता है ! ! 








शे३५ द .. काली माता 


फोड़ो वीणा प्रेमसुघा का पीना छोड़ो, तोड़ो वीर। 
दुढ़ आकर्षण है जिसमें उस नारी-माया की जंजीर॥ 
द बढ़ जाओ तुम उदधि-ऊर्मि से गरज गरज गाओ निज गान। . 
. आँसू पीकर जीना, जाये देह, हथेली पर लो जात।॥। 
'जागो वीर! सदा ही सिर पर काट रहा हैं चक्‍कर काल। 
! छोड़ो अपने सपने, भय क्‍यों ? काटो--काटो यह भ्रमजालू॥ 
दुःखभार इस भव के ईश्वर जिनके मन्दिर का दुढ़ द्वार। 
जलती हुई चिताओं में है, प्रेत-पिशाचों का आगार॥ 
सदा घोर संग्राम छेड़ा उनकी पूजा के उपचार। 
वीर! डराये कभी: न, आये अगर पराजय सौ मो बार॥ 
चूर चूर हो स्वार्थ, साध, सब मान, हृदय हो महाश्मशान। ' 
नावे उस पर द्यामा, छेकर घन रण में निज भीम क्ृपाण |। 


काली माता 


छिप गये तारे गगन के, 

बादलों पर चढ़े बादल, 

काँपकर घहरा अँधेरा, 

गरजते तूफ़ान में, शत 

लक्ष पागल प्राण छूटे - 

जल्द कारागार से--ुम 

! जड़ समेत उखाड़कर, हर 

बला पथ की साफ़ करके | 

शोर से आ मिला सागर, 

शिखर लहरों के पंलटते 

द उठ रहें हैं कृष्ण नभ का 

हे द स्पर्श करने के लिए द्व॒ुत, 
किरण जैसे अमंगल की 

. हर तरफ़ से खोलती है 
मृत्यु-छायाएँ सहस्रों, 
देहवाली घनी काली। 
आधि-व्याधि बिखेरती, ऐ 


! 































नाचती पागल हुलसकरे 

आ, जननि, आ जननि, आ, आ ! 
नाम है आतंक तेरा, 

मृत्यु तेरे श्वास में है, 

चरण उठकर सर्वेदा को 

विश्व एक मिटा रहा है, 

समय तू है, सर्वनाशिनि, 
आ, जननि, आ, जननि, आ, आ ! 
साहसी, जो चाहता है पे | 
दूं:ख, मिल जाना मरण से, 

नाश की गति नाचता है, 

माँ उसीके पास आयी। 


सागर के वक्ष पर 
नील आकाश में बहते हैं मेघदल, 
श्वेत कृष्ण बहुरंग, 
तारतम्य उनमें तारल्य का दीखता, 


: पीत भान्‌ माँगता है विदा, 
जलद रागछटा दिखलाते। 


के 


बहती है अपने ही मन से समीर, 
गठन करता प्रभंजन, 
गढ़ क्षण में ही, दूसरे क्षण में मिटता है, 
कितने ही तरह के सत्य जो असम्भव हैं-- 
जड़ जीव, वर्ण तथा रूप और भाव बहू। 


आती वंह तुलाराशि जैसी, 
फिर बाद ही लखो महानाग, 
देखो विक्रम दिखाता सिंह, 
. रखो युगल प्रेमियों को, रु 
किन्तु मिल जाते सब 
अन्त में आकाश में। - 
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३३७ | द क्‍ श्रोकृष्ण-संगीत 


नीचे सिन्धु गाता बहु तान, 
महीमान किन्तु नहीं वह, 
भारत, तुम्हारी अम्बुराशि विख्यात है 
रूप-राग जलमय हो जाते हैं, 
गाते हैं यहाँ किन्तु 
करते नहीं गज्न । 


शिव-संगीत 
(ताल--सुर-फॉकताल ) 
हर हर हर भूतताथ. पशुपति। 
योगेश्वर सहादेव शिव. पिनाकपाणि॥॥ 


ऊध्व ज्वलन्त जटदाजाल, नाचत व्योमकेश भाल, 
सप्त भवन धरत ताल, टलमल अवनी॥ 


श्री कृष्ण-संगी त 
(मुलतान--डिमा त्रिताली ) 


मुझे बारि बनोयारी सैंया 
क जाने को दे। 
जाने को दे रे सैंया द 
जाने को दे (आजु भला) ॥ 
मेरो. बनोयारी, बाँदि तुहारि 
' छोड़े चतुराइ सैंया 
जाने को दे (आजू भला) 
(मोरे सेंया ) 
जमुना किनारे, भरों गागरिया 
जोरे कहत सेंया 
जाने को दे॥ 





१. दूसरी बार पश्चिम से लौठते समय, स्वामी जी ने यह कविता लिखी 
थी शायद इस समय वे भूमध्यसागर का पूर्व भाग पार कर रहे ये। 


कक 
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शिवस्तोत्रम्‌. 
ऊँ नमः शिवाय 


निखिलभुवनजन्मस्थेभभंगप्र रोहाः 
ह अकलितमहिमानः कल्पिता यत्र तस्मिन्‌। 
सुविमलगगनासे त्वीशसंस्थेप्यनीरे 


ह सम भवतु भवे5स्मिन्‌ भासुरो भावब॑न्धः॥१॥ 


जिनमें समस्त जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति और लय, अगणित विभूतियों के 
रूप में कल्पित किये गये हैं, जो सुनिर्मेंखठ आकाश के समान हैं, जो जगत्‌ के ईइवर- 
स्वरूप होकर स्थित हैं, परन्तु जिनका और कोई नियन्ता नहीं है, उन्हीं महादेव 


में मेरा दृढ़ और उज्ज्वल प्रेम हो॥१॥ 


के 


निहतनिखिलमोहेईधीशता. यत्र.. रूढा क्‍ 
प्रकटितपरप्रेम्ना यो-.. महादेवसंज्ञ:। 
अशिथिलपरिरम्भ:..  प्रेमरूपस्थ यस्य 

हृदि प्रणयति विदवं व्याजमात्र विभुत्वम्‌ ॥२॥ 





्फ 


जिन्होंने समस्त अज्ञान का नाश किया है, जिनमें ईश्वरत्व (स्वाभाविक 
रूप से) अवस्थित है, जो (हलाहल पान कर जगत्‌ के जीवों के प्रति) परम प्रेम 
प्रकाश करने पर महादेव के नाम से पुकारे गये हैं, जिन प्रेमस्वरूप के दृढ़ आलिगव 
से समस्त ऐंश्वर्य ही हमारे हृदय में माया मात्र रूप से प्रतिभात होता है, उन्हीं 
महादेव में मेरा दृढ़ और उज्ज्वल प्रेम हो ॥२॥ | 








वहति विपुलवातः.. पूर्वसंस्काररूपः 
प्रभथति बलवुन्द॑ घृणितेवोमिमाला। 
प्रचलति खल युग्म॑ युष्मदस्मत्पतीतं 
अतिविकलितरूपं नौसि चित्त शिवस्थम्‌ ॥३॥ 


जिसमें पूर्वसंस्काररूपी प्रबल वाय्‌ बह रही है, जो घूर्णायमान तरंग-समृह 
की तरह बलवान व्यक्तियों को भी दलित कर रही है, जिसमें तुम और मैं के रूप 


डे ३५ | | ु ह' ॒ शिवस्तोत्रम्‌ 


में प्रतिभात होनेवाला इन्द्र चल रहा है, शिव में संस्थापित उस अतिशय विकृतरूप 
चित्त की मैं वन्दना करता हूँ॥३॥ ' 


ः जनकजनितभावो.वृत्तयः .. संस्कृताइच | 
ंगणनबहुरूपा यत्र -चेको यथार्थ:। 
गसितविकृतिवाते. यत्र , नाल्तर्बहिइच 
तमहेह. हरसीडे. चित्तवत्तेनिरोधम्‌ ॥४॥ 
कार्य-कारण भाव और तरह तरह की असंख्य निर्मल वत्तियाँ रहने पर भी 
जहाँ एक ही यथार्थ वस्तु है, विकाररूपी वायु शान्त होने पर जहाँ भीतर और 


बाहर नहीं रहता है, अहा ! उन्हीं चित्तवृत्ति के निरोधरूपी महादेव का मैं 
स्तवन करता हूं ॥४॥ ॒ 


गलिततिमिरमाल: शुश्रतेज:प्रकाशः: 
.. घवलकमलशोभ: ज्ञानपुञ्जाइहास:।... 


यमिजनहूदिगस्पो. निष्कलो ध्यायमानः 
प्रणतमवतु . मां सः मानसो राजहुंसः ॥५॥। 


जिनसे अज्ञात्नहूपी सारा अन्यकार नष्ट हुआ है, शुत्र ज्योति की तरह: 
जिनका प्रकाश है, जो ब्वेतवर्ण के पद्म की तरह शोभा धारण किये हुए हैं, ज्ञान- 
राशि जिनका अट्टृहासरूप है, जो संयमी व्यक्ति के हृदय में पाये जा सकते हैं, 
जो अखण्डस्वरूप हैं, मेरे द्वारा ध्यात होकर वे मनहूपी सरोवर के राजहंसरूपी 
शिव, मुझ प्रणत की रक्षा करें।णा..... 


.... दुरितदलनदक्ष दक्षजादत्तदोषं 
कलित॒कलिकलंक॑ कम्रकह्लारकान्तम्‌ । 
परहितकरणाय प्राणप्रच्छेदप्रीतं 


नतनयननियुक्त॑ नीलकण्ठ नमामः ॥६॥। 


जो पाप नाश करने में समर्थ हैं, दक्ष की कन्या सती ने जिनमें कभी दोष 
नहीं देखा, या सती ने जिन्हें अपना पाणि प्रदान किया, जो कलि-दोष-समूह का 
नाश करते हैं, जो सुन्दर रवेत पद्म की तरह मनोहर हैं, दूसरे के कल्याण के लिए 


श 





सह 'विवेकानन्द साहित्य ः . ३४७ हे 


प्राण-त्याग करने में जिनकी सदा ही प्रीति: रहती है, प्रणत व्यक्तियों का कल्याण 
करने के लिए जिनकी दृष्टि सदा उनकी ओर लगी रहती है, उन्हीं नीलकण्ठ.* 


महादेव को हम प्रणाम करते हैं।॥।६॥। 
अम्बास्तोत्रम्‌ 


का त्व॑ शुभ शिवकरे सुखदुःखहस्ते 

आधघरणितं भवजल प्रबलोसिभंग: । 
शान्ति विधातुमिह कि बहुधा विभरनां ' 
मात: प्रयत्वपरमासि सर्दव विश्वे ॥१॥ | 


| 


ऊ 


हें कल्याणमंयी माँ ! सुख और दुःख तुम्हारे दो हाथ है, तुम कौन हो ? 
संसाररूपी जल, प्रचण्ड तरंग-समूह के द्वारा घूर्णायमान हो रहा है। तुम क्या 
सदा ताना प्रंकार से भग्न शान्ति को जगत्‌ में प्रतिष्ठित करने के लिए यहाँ चेष्टा 
करने में मग्त हुई हो ॥॥ १॥ ््् । ' ष 


सम्पेदयन्त्यविरतं त्वविरामवृत्ता 

. या 4 स्थिता कृतफल त्वकृतस्य नेत्री। 

सा में भवत्वनुदितं वरदा भवानी । कि 

कप .. जानाम्यह. श्रुवसियं घृतकर्मपाशा ॥२॥। 





द जो नियत क्रियाशील देवी संदा कृतकर्म के फल को नियमित रूप से संयोजित 
करती हुई अवस्थित है, (जिनके कर्मों का क्षय हो गया है, उनको ) जो मोक्ष-पद 
को ले जाती हैं, वही भवानी मेरे प्रति सदा वरष्दायिनी हों। मैं निश्चित 
जानता हूँ, वे कर्मरूपी रज्जु को धारण किये हुए हैं।।२॥ 





कि वा हतं॑ किंसकृतं क्‍व कपाललेख: 
कि कर्म वा फलमिहास्ति हि यां विना भोः। 
इच्छागुणनियमिता. नियमाः स्वतन्‍त्रे- 
| .... यंसस्‍्याः सदा भवतु सा शरणं संसाद्या॥३॥ 


क हें (नरगण ! ) इस जगत्‌ में जिनके बिना धर्म या अधर्म अथवा कपारू की 





ढ़ १ अम्बास्तोत्रम॒ 


भाग्य-रेखाएँ या कर्म या (उसका) फल--ये सब कुछ भी हो नहीं सकते हैं, 
जिनकी स्वाधीन इच्छारूपी रज्जु द्वारा सारे नियम परिचालित हो रहे हैं, वही 
आदि कारणस्वरूपा देवी सदा हमारी आश्रयस्वरूप हों।॥।३॥ 


सन्‍्तानयक्ति.. जलूध जनिम॒त्युजालं 
* सम्भावयब्त्यविकृतं.. विकृतं. विभग्नम्‌। 
यस्या विभूतय इहामितशक्तिपालाः द 
नाश्चित्य तां बद कुतः शरण ब्रजासमः॥४ढ॥ ' 


'इस ससार में, जिनकी अपरिमित शक्तिशाली विभूतियाँ जन्म-मुत्युजालरूपी 
समुक्र का विस्तार कर रही हैं और अविकारी वस्तु को विक्ृत और भग्न कर रही 
हैं, बोलो, उनका आश्रय न लेकर किनकी शरण छेंगे।॥४॥ 


भित्रे रिपोौ त्वविषमं॑ तव नेत्र 


.  स्वस्थेब्सुखे त्ववितथस्तव हस्तपातः। 

... छाया मृतेस्तव दया त्वमृतञ्च मातः 
मुज्चस्तु मां न परमे शुभदृष्टयस्ते ॥५॥ 

. . शत्रु और मित्र सबके प्रति ही तुम्हारे पद्मेत्र समान भाव से निक्षिप्त हो 

रहे हैं, सुखी और दुःखी सब व्यक्तियों को तुम समान भाव से हाथ दे रही है 

अयि माँ, मृत्य की छाया और अमत या जीवन--ये दोनों ही तुम्हारी दया हैं। 

अथि परमे, तुम्हारी शुभ दृष्टि मेरा परित्याग न करे॥५॥ 


] | 


क्वास्बा शिवा क्‍्व गृुणन सम हीनबुड़े: 
दोम्या विधतुसिव यासि जगहिधात्रीम्‌! 

. चिन्त्य॑ श्लिया सुचरणं त्वभयप्रतिष्ठं 
सेवापररभिनत दरणं प्रपद्चे ॥६॥ 


+ 


५. 
छः 


बहू कल्याणकारिणी माता कहाँ और हीनवद्धि मेरे ये स्तंव-बाक्‍्य कहाँ ? 
मैं अपने इन (क्षद्र) दो हाथों से जगत्‌ की विधात्री को जैसे पकड़ने के लिए उद्यत 
गी रहा हूँ। लक्ष्मी जिनका चिन्तन करती हैं, जिनमें मुक्ति प्रतिष्ठित है, सेवापरायण 


जनगण जिनकी वन्दना करते हैं, मैंने उन्हीं सुन्दर प्पादपन्मों का आश्रय लिया है।।६!। 


् 
ग 











शे५२ 























या मां चिराय विनयत्यतिदुःखसागें- 
रासिद्धितः. स्वकलितेलेलितेविलासे:। 

या मे सति सविदधे सततं धरण्यां ह 
साम्बा शिवा भम्त गतिः सफलेउफले वा ॥७॥ 


जो सिद्धि-लाभ तक सदा सर्वदा मुझे अपनी मनोहर लीला द्वारा अति दुःखमय' 

. रास्ते से ले जा रही हैं, जो इस पृथ्वी पर सदा मेरी बुद्धि को उत्तम रूप से 

चला रही हैं, चाहे मैं सफल होऊँ या निष्फेल, वे कल्याणमयी जननी ही' मेरी 
गति हैं॥७॥ है... हे । 





श्री रामकष्ण-स्तोत्रम्‌ 


& ह्ली ऋतं त्वमचलो गणजित्‌ गुणेड््यो 
नक्‍तन्दिवं सकरुणं तव पादप) 
मोहंकं॑ बहुकृत॑ न भजे यतो#ं . 


तस्मात्दमेव शरण मम दीनबन्धी ॥॥१॥। 


. 3# तुम सत्य अचल, त्रिगुणजयी और दिव्य गुणसमूहों के लिए स्तव 
के योग हो, मैं तुम्हारे मोहविनाशक पूंजनीय चरण-कमलों का व्याकुल भाव से 
.._ दिन-रात भजन नहीं करता, इसीलिए हे दीनबन्धो, तुम्हीं मेरे आश्रय हो॥१॥ 
.. भक्ति्संगश्च_ भजन भवभेदकारि 
गच्छन्त्यलं सुविपुल॑ गमनाय तत्त्वम्‌। 
बक्त्रोद्धृतन्तु हृदि मे न च भात किड्चित्‌ 
।  तस्मात्त्यमेव शरणं मम दीनबन्धों ३२॥ 





महान्‌ ब्रह्मतत््व तक पहुँचने में समर्थ होता है, किन्तु इस तरह के वाक्य मेरे 
मुख से उच्चारित होते हुए भी हृदय में कुछ भी आभास नहीं होता, इसीलिए 
हे दीनबन्धो, तुम्हीं मेरे आश्रय हो ॥२॥ 


... तेजस्तंरन्ति तरसा- त्वयि. तुप्तंतृष्णा 

रागे कृते .ऋतपयथे त्वयि - रामकृष्णे। 

ह द मर्त्यामृतू तव' पद . सरणोमिनाशं 
'तस्मात्त्वसेव शरणं मम दीसवन्धों ॥३॥ 





संसारविनाशी भक्ति, वराग्यादि और उपासना की सहायता से मनंष्य अति 


'साकपबर-धसपाकलपलोतरवरकफासनन न ५ टटग7. श् हल / १:8० 


वि अल 


_ इड३ 





हें रामकृष्ण, सत्य के पथस्वरूप, तुमे पर' अनुराग होने से मनुष्य तुमको ही 
पाकर पूर्णकाम होता है, और शीघ्र रजोगुृण से पार हो जाता है; मृत्युरूप तरंग 
के विनाशकारी तुम्हारे चरण मत्ये जगत्‌ में अमृतस्वरूप हैं; इसीलिए हे दीनबन्धो, 
तुम्हीं मेरे आश्रय. हो मा 


कुर्य॑ करोति कलूंष॑ कुहकोन्तकारि 
उ्णान्त शिर्य सुविमल तव नाम नाथ। 
घ्् त्वशरणी जगदेकगम्ध 
स्मात्वमेद शरण सम दोनबन्धों ॥४॥ 






हे नाथ, तुम्हारा मायासंहारी अति पवित्र ्ण' अक्षर में अन्त होनेवाला द 
(रामकृष्ण) नाम पाप को भी पुण्य में परिणत करता है; तुम जगत्‌ के एकमात्र 
आश्रय हो; क्योंकि मैं निराश्रय हूँ, इसीलिए हे दीनबन्धो, तुम्हीं मेरे आश्रय 
हो ह द 


(२) 


. आचण्डालाप्रतिहतरयों यत्म प्रेमप्रवाहः 

. लोकातीतोप्यहुह न जहौ लोककल्याणमार्गम्‌ । 
तेलोक्येवप्यप्रतिममहिसा जानकीप्राणबंध: 
भक्त्या ज्ञान बृतवरवपुः सोतया यो हि रामः ॥१। 





जिनके प्रेम का प्रवाह, चाण्डाल तक अबाघ गति से बहता था, अर्थात्‌ जो 
बाण्डाल के प्रति भी प्रेम करने में कुण्ठित नहीं हुए, अहा ! जिन्होंने मनष्य-स्वभाव 
के अतीत होकर भी लोगों का कल्याण करने का पथ नहीं छोड़ा (अर्थात्‌ जो सदा 


लोगों की कल्याण-चिन्ता और उसके अनुष्ठान में ही रत थे), स्वर्ग, मत्ये और 


पाताूल---इन तीनों लोकों में भी जिनकी महिमा की तुलना नहीं, जो सीता के 
परम प्रेमास्पद थे, जिन ज्ञानस्वरूप रामचन्द्र जी की श्रेष्ठ देह भक्तिस्वरूपिणी 


सीता द्वारा आवृत थी।॥१॥ 


स्तब्धोकृत्य प्रलयकलितं वाहवोत्य॑ महान्त॑ 
हित्वा रात्रि प्रकृतिसह॒जामन्धतामिल्रसिश्राम्‌ । 
गोतं शान्त सधुरमपि यः सिहनादं जगजें 
सो<5यं जातः प्रथितपुरुषी रामकृष्णस्त्विदानीम्‌ ॥२॥ 
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... कुरुक्षेत्र के युद्ध के समय जो भवानक प्रलूय-तुल्य (हुंकार) हुआ था, उसे 
जि्होंने स्तब्ध किया एवं (अर्जुन की) स्वाभाविक घोर अन्धतामिस्ररूप अज्ञान- 
रजनी को दूरकर जिन्होंने शान्त और मधुर गीत अर्थात्‌ गीता. शास्त्र को सिंह- 
नाद से गजेन करके कहा था--उन्हीं विख्यात परम पुरुष ने इस काल में 'रामकृष्ण- 
रूप में जन्म लिया है॥२॥ ' 


नरदेव देव जय जय नरदेव । | 
दक्तिसमुद्रसमुत्थतरंगं 
ह दर्शितप्रेमविजुम्भितरंगम्‌ । 


|, 


संशयर/क्षसनाशमहास्त्र , 
यामि गरु शरणं भववद्यम द कु 


नरदेव देव जय जय नरदेव ॥।१॥॥ 


हे नरदेव देव! तुम्हारी जय हो! जो शक्तिरूपी समुद्र से उत्थित 
तरंगस्वरूप हैं, जिन्होंने प्रेम की तरह तरह की लीछा दिखायी है, जो सन्देह- 
रूपी राक्षस के विनाश के हेत्‌ महा अस्त्रस्वरूप हैं, उन्हीं संसाररूपी 
रोग के वेद्य गूहू का आश्रय मैं लेता हूँ। हैं नरदेव देव! तुम्हारी 
जय हो! १॥| 


अद्वयतत्त्वसमाहितचित्त 
प्रोज्ज्वलभक्तिपटावतवत्तम । 
। कर्मकलेवरमदभतचेष्टम हे ह 
यामि गरु द्वारणं भववद्यम 
नरदेव देव जय जय नरदेव ॥। 
एक अद्वितीय (ब्रह्म ) तत्त्व में जिनका चित्त समाहित है, जिनका चरित्र अति ५ 
श्रेष्ठ मक्तिर्पी वस्त्र से आच्छादिते है (अर्थात्‌ जिनके भीतर ज्ञान और बाहर 
भक्ति है), जिनकी देह कममय है, अर्थात्‌ जो देह के द्वारा लगातार छोगों 
के हित के लिए कर्म कर रहे हैं, जिनका कार्यकलाप अति अदभुत है, उन्हीं 
संसाररूपी रोम के वैद्य गुरु का मैं आश्रय लेता हुूं। हे नरदेव देव ! तुम्हारी 


| 


जय हो॥२॥ फ * 


श्र 


३४५ श्री रासकृष्ण-आरज्िकम्‌ 


श्री रामकृष्ण-आर रत्रिकम्‌ 

खण्डन भव-बन्धन, जगवन्दन, वन्दि तोमाय। 
निरंजन, नररूपधर, निर्गण, गृणमय।। 
मोचन-अधघदूषण, जगभूषण, चिद्घनकाय। : 
ज्ञानांजल-विभल-नयन, . वीक्षणें मोह जाय।॥। 
भास्वर भाव-सागर चिर-उन्मद प्रेम-पाथार। 
भकक्‍त/जंन-युगलचरण, तारण भव-पार॥। 
जुम्भित-युग-ईश्वर, जगदोश्वर,  योगसहाय । 
निरोधन, समाहित सन, निरखि तब कृपाय॥। 
भंजन-दुःखगंजन, वारुणाघन,. कमेकठोर। 
प्राणापंण-जगत्‌-तारण, कृन्तन-कलिडोर ॥। 
वंचन-कासकांचन,._, अतिनिन्दित-इच्दिय-राग । 
त्यागीदवर, हे नरवर, देहों पदे अनुराग॥ 
निर्भय,. . गतसंशय, . दुढ़निश्वयमानसवान। 
निष्कारण-भकत-शरण, त्यजि जाति-कुल-भान॥॥ 
सम्पद तब श्रीपद, भव-गोष्पद-बारि यथाय। 
| प्रेमार्पएण,,. समदरशन, जगजन-दुःख जाय।॥। 

नमो नमो प्रभु वाक्य-मनातीत 

सनोवचनेकाधार। 
ज्योतिर ज्योति उजलः हृदिकन्दर 
तुसि तमभंजनहार। 

 घे थे थे, रूंग रंग भंग, बाजे अंग संग मुदंग। 
गाइछे. छन्‍द भकतवुन्द, आरति तोमार॥। 

जय जय आरति तोमार। 

हर हर आरति तोमार। 

शिव शिव, आरति तोमार॥ 


(हिन्दी अनुवाद ) 
हें भवबन्धन को खण्डन करनेवाले, जगत्‌ के वन्दनीय, मैं तुम्हारी व॑न्दना 
करता हूँ। तुम निरंजन हो, नर-रूप धारण किये हो, निर्गुण होकर भी मुणमय हो 
तुम मनुष्य को दूषित करनेवाले पाप से मुक्त करते हो, जगत्‌ के भूषणरूपी हो 


कै 






































. बै४६ 





कानन्द साहित्य हा क्‍ 
ज्ञानस्वरूप हों, ज्ञानहपी अंजन से तुम्हारे नेत्र. विशुद्ध हैं, तुम्हें देखने से ही मोह 





दूर भांग जाता है, तुम ज्ञानमय भावन-समुद्र हो, सदा मतवालें प्रेम-महावारिधि हो, 


ढि 


तुम्हारे जो दोनों चरण भवसागर के पार उतार देते हैं, वे भवतों द्वारा ही प्राप्त 
करने योग्य हैं। तुम युगावतार के रूप में प्रकट हुए हो, जगदीइवर हो, योग के 
सहायक ही, तुम्हारी कृपा से देखता हूँ, मेरी इन्द्रियाँ निर्द और मन समाधिमग्न 
हुआ है। तुमने दुःख के उत्पातों को दूर किया है, तुम दया की मूर्ति हो और दृढ़ 
कर्मवीर हो, तुमने जगत्‌ के उद्धार के लिए प्राणों को अर्पण कर दिया है, कलियुग . 
के बन्धतों को छिन्न कर दिया है। तुमने कामिनी और कांचन को छोड़ा है और 
'इन्द्रियों के. आकर्षणों को बहुत ही तुच्छ माना है, हैं त्यागीश्वर, हे नरवर, मुझे 
श्री चरणों में प्रेम दो। ठुम मयरहित हो, तुममें कोई सन्देह नहीं रहा, तुम दृढ़- 
निश्चय तथा उदार चित्तवाले हो। तुम जाति या कुल का विचार न करके बिना 
कारण ही भक्तों को शरण देते हो। तुम्हारे चरणकमल ही मैरी सम्पत्ति हैं, 
जिनकी तुलना में यह संसार गाय के एक पैर से द्बी जमीन के छोटे गढ़े में आने- 
वाले जल जैसा है। तुम प्रेम के दाता हो, समदर्शी ही, तुम्ह। रे दर्शन से जगतृ- 
निवासियों के सभी दुःख दूर होते हैं। ह 
वाणी एवं मन से परे होकर भी वाणी और मन के एकमात्र आधारल्पी है 
प्रभो! तुम्हें बार बार नमस्कार ! तुम ज्योति की भी ज्योति हो, हृदयरूपी गुफा 
में उजाला करनेवाले तथा अज्ञानरूपी अन्धकार को दूर करनेवाले हो। भकक्‍तगण 
छन्द में तुम्हारी आरती का संगीत गा रहे हैं, जिसमें थे थे थे रंग लंग भंग ख से. 
अंगों के साथ साथ मृदंग बज रहें हैं। द द 
तुम्हारी आरती की जय हो, तुम्हारी आरती पापों का हरण करनेंवाली 
तथा प्ररमकल्याणदायितरी है। 


श्री रामकृष्णप्रणाम: 
स्थापकाय च घर्मस्थ सर्वधर्मस्वरूपिणे। 
अवतारवरिष्ठाय , रामकृष्णाय ते नमः ॥ . 
धर्म के प्रतिष्ठाता एवं सकल धर्मस्वरूप, सब अवतारों में श्रेष्ठ, हे रामकृष्ण, 
तुम्हें प्रणाम है। 


उन-पत्रों का उत्तर 


५ 
क्या 


अमिन 


१० 


पल 














खेतड़ी के महाराज के गअभिनन्दन का उत्तर 


धमंभूमि भारत 


स्वामी जी के अमेरिका प्रवास काल में उन्हें खेतड़ी (राजपुताना) के महाराज 
का (४ मार्च, १८९५ का) निम्नलिखित अभिनन्दन प्राप्त हुआ : 
प्रिय स्वामी जी, ह 

आज इसी विशेष उद्देश्य के निर्मितत आयोजित इस दरबार के अध्यक्ष की 
हँसियत से, अमेरिका के शिकागों नगर में समायोजित धर्म-महासभा में आपके 
द्वारा किये गये हिन्दू धर्म के योग्यतापूर्ण प्रतिनिधित्व के उपलक्ष्य में अपनी प्रजा 
एवं अपनी ओर से, आपको इस राज्य का हार्दिक धन्यवाद प्रेषित करते हुए मुझे 
अपार हुए हो रहा है। 

मैं नहीं समझता हूँ कि भाषा की स्वाभाविक त्रुटियों द्वारा प्रस्तुत बाधाओं के 
बावजूद हिन्दू धर्म के मूल सिद्धान्तों को अंग्रेज़ी भाषा के माध्यम से आपसे भी 
अधिक स्पष्टता एवं यथार्थता के साथ व्यक्त किया जा सकता था। 

विदेश में आपकी वाणी एवं व्यवहार के फलस्वरूप विभिन्न देशों एवं धर्मों 
के लोगों में केवल आपके प्रति श्रद्धा का ही विस्तार नहीं हुआ, वल्कि उनसे घनिष्ठता 
प्राप्त करने में तथा आपके निःस्वार्थ उद्देश्य की प्रगति को भी सहायता मिली 
है। इस सबकी हमने अतीव एवं वर्णनातीत सराहना की है। आपने विदेशों में 
जाकर अभे रिकी धर्म-महासभा में हमारे प्राचीन धर्म के उन सत्यों को, जो सदा से 
हमारे प्रिय' रहे हैं, प्रतिपादित करने में जो कष्ट उठाया है, उसके लिए यदि मैं 
अपनी सच्ची हृतज्ञता अभिव्यक्त करते हुए आपको कुछ पंक्तियाँ औपचारिक 
रूप से न लिख पाता, तो इससे हमें अपनी कतेंव्य-च्युति का भान होता। निस्सन्देह 
यह भारत के गौरव के अनुकूल है कि आप जैसे योग्य प्रतिनिधि पाने का इसे 
सौभाग्य प्राप्त हुआ है।. 

वे भद्र महोदय भी धन्यवाद के पात्र हैं, जिन्होंने धर्म-महासभा आयोजित की 
एवं आपका उत्साह के साथ स्वागत किया। उस महाद्वीप के लिए आप नितांत 
परदेशी थे, आपके अनेक गुणों के प्रति उनके अनुराग से ही आपके साथ उनका 
सौहार्देपूर्ग व्यवहार सम्भव हुआ, और यह उनकी सहृदयता का ज्वलंत प्रमाण है। 


रा 





































. विवेकानन्द साहित्य | ३५० 


मैं इसके साथ इस अभिनन्द्रन की बीस मुद्रित प्रतियाँ भेज रहा हुँ और 
निवेदन है कि इसे आप अपने पास रखकर शेष को अपने मित्रों में वितरित 
कर दें। . 
सश्रद्ध 
आपका सच्चा शुभाकांक्षी, 
राजा अजितर्सिह बहादुर, 
खेतड़ी 


स्वामी जीं ने निम्नलिखित उत्तर भेजा 


जब जब धर्म की अवनति होती है और अधर्म बढ़ता है, तब तब मैं पुनः 
धर्म की संस्थापना के लिए अवती्ण होता हूँ। 
क्‍ हे राजन, ये शब्द पवित्र गीता में उन्हीं सनातन भगवान्‌ के वाक्य हैं। यह 
हट वाक्य संसार में आध्यात्मिक शक्ति-प्रवाह के सनातन उत्थान और पतन के नियमों 
का मल मन्त्रस्वरूप है। द 

द ये परिवतन बारम्बार संसार में नये नये लयों में प्रकाशित हो रहे हैं और 
हे यद्यपि अन्यान्य महान्‌ परिवतंनों की तरह उनके कार्यक्षेत्र में प्रत्येक क्षुद्र वस्तु के 
. ऊपर उनका प्रभाव पड़ता है, फिर भी अनुकूल स्थान में ही उनकी कार्यशक्ति 

का प्रकाश अधिक पाया जाता है। 
समष्टि रूप से जिस प्रकार आदिम अवस्था त्रिगुणों का साम्य-भाव है,--इस 
साम्यावस्था के भंग होने और उसे पुनः प्राप्त करने के निमित्त होनेवाले समस्त 
संघर्षों को ही हम प्रकृति की अभिव्यक्ति---यह विश्व--कहते हैं, और आदि 
साम्यावस्था प्राप्त होने तक यह जगत्‌ एवं वस्तुओं की गतिविधि इसी प्रकार चलती 
रहेगी--उसी प्रकार मालूम होता है कि इस पृथ्वी पर जब तक मनुष्य जाति 
वर्तमान रूप में रहेगी तब तक विषमता और उसकी नित्य सहचरी---साम्य-लाभ 
की चेष्टा--दोनों ही साथ साथ चलती रहेंगी। इसके फलस्वरूप संसार में सर्वत्र 
भिन्न भिन्न जातियों, उपजातियों से लेकर व्यक्तियों तक में विशेषत्व सुष्ट होता 

रहेगा। 

.... निष्पक्ष वितरण और तुलन के इस जगत में प्रत्येक जाति मानो किसी विशेष 
... . प्रकार के शक्ति-संग्रह एवं उसके वितरण के निमित्त एक अद्भुत डाइनेमो है, और 





१. गीता ॥४।७॥॥ 
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उस जाति के पास अन्यान्य अनेक वस्तुओं के रहने पर भी वही विशेष शक्ति उस 
जाति के विशेष लक्षण के रूप में उदभासित होती है। मनुष्य प्रकृति के किसी विशेष 
भाव के विशेष विकास तथा उद्दीपन होने पर उसका प्रभाव अल्पाधिक मात्रा में 
सभी पर होता है, परन्तु जिस जाति का वह भाव विशेष लक्षण है एवं साधारणतः 
जिसे केन्द्र बनाकर वह उत्पन्न हुआ है, उसी जाति के अन्तस्तल को वह सबसे अधिक 
आलोड़ित कर देता है। इसी कारण घमे-जगत में किसी आन्दोलन के उपस्थित होने 
पर, उसके फलस्वरूप, भारत में अवश्य ही अनेक प्रकार के महत्त्वपूर्ण परिवर्तेन 
प्रकटित होंगे---क्योंकि भारत को ही केन्द्र बनाकर बारम्बार धर्म की तरंगें उत्यित 
हुई हैं; क्योंकि सर्वोपरि भारत धर्म का देश है। 

प्रत्येक व्यक्ति केवल उसी वस्तु को सत्य समझता है, जो उसे उसके उद्देश्य 
की पूति में सहायक होती है। सांसारिक भावापतन्न व्यक्तियों के समक्ष वही वस्तु 
सत्य है, जिसके विनिमय में उन्हें अर्थ की प्राप्ति होती हो; और जिसके बदले ' 
में उन्हें घन-लाभ नहीं होता, वह उनके लिए असत्य है। जिस व्यक्ति की आकांक्षा 
दूसरों पर प्रभुत्व स्थापित करने की है, उसके लिए तो सत्य वही है, जिसके द्वारा 
उसकी यह आकांक्षा पूर्ण होती है, और शेष सब उसके लिए निरर्थक है। इसी 
प्रकार जो वस्तु किसी व्यक्ति की आकांक्षा-पूर्ति में सहायक नहीं होती, उस वस्तु 
सें वह व्यक्ति किसी प्रकार का सत्य या अर्थ नहीं देख पाता। 

जिन व्यक्तियों का एकमात्र लक्ष्य अपने जीवन की समस्त शक्तियों के विनि- 
मय' में कांचन, नाम-यश या अन्य किसी प्रकार के भोग-विछास का अर्जेन केरना 
है, जिनके समक्ष रणभूमिगामी सुसज्जित सेनादल ही शक्ति के विकास का 
एकमात्र प्रतीक है, जिनके निकट इन्द्रिय-सुख ही जीवन का एकमात्र आनन्द है--- 
ऐसे लोगों के लिए भारत स्वंदा ही एक बड़े मरुस्थल के समान प्रतीत होगा, जहाँ 
की आँधी का एक झोंका ही उनकी कल्पित जीवन-विकास की धारणा के लिए 
मानो मृत्युस्वरूप है। 

किन्तु जिन व्यक्तियों की जीवन-तृष्णा इन्द्रिय-जगत से सुदूर स्थित अमृत- 

. सरिता के दिव्य सलिलर-पान से सम्पूर्णत: बुझ चुकी है, जिनकी आत्मा ने---सर्प 

के केंचुल-त्याग की तरह--काम, कांचन और यश्-स्पुह्य के त्रिविध बन्धनों को 
दूर फेंक दिया है, जिनका मन शान्ति की अत्युक््च शिखा पर पहुँच गया है और 
जो वहाँ से इन्द्रिय-भोगों में आबद्ध तथा नीच जनोचित कलह, विषाद और द्वेष- 
हिंसा में रत व्यक्तियों को प्रेम तथा सहानुभूतिपूर्ण दृष्टि से देखते हैं, जिनके 
संचित पूर्व सत्कर्म के प्रभाव से आँखों के सामने से अज्ञान का आवरण लुप्त हो 
गया है, जिससे वे असार नाम-रूप को भेदकर प्रकृत सत्य का दर्शन करने में 


























विवेकानन्द साहित्य ्ि ३५२ 


समर्थ हुए हैं,--ऐसे व्यक्ति कहीं भी क्‍यों न रहें, आध्यात्मिकता की जननी एवं 
अनन्त खानिस्वरूप भारत उनके समक्ष भिन्न रूप में, अधिक महिमान्वित और 
उज्ज्वल भासित होगा! इस मायावी जगत्‌ में जो एकमात्र श्रक्कंत सत्ता है, 
. उसके अनुसन्धान में रत प्रत्येक व्यक्ति के लिए भारत आशा की एक प्रज्वलित 
शिखा है। 

अधिकांश मनुष्य शक्ति को उसी समय शक्ति समझते हैं, जब वह उनके 
अनुभव के योग्य होकर स्थूछाकार में उनके सामने प्रकट हो जाती है। उनकी 
दृष्टि में समरांगण में तलवारों की झनझनाहट आदि ही परम स्पष्टतः प्रत्यक्ष 
शक्ति के विकास मालम होते हैं; और जो आँधी की भाँति सामने से चीज़ों को 
तोड़-मोड़कर उथल-पुथल पैदा न कर देती हो, वह उनकी दृष्टि में जीवन की 
अभिव्यक्ति नहीं है--वरन्‌ मृत्युस्वरूप है। इसीलिए शताब्दियों से विदेशियों 
द्वारा शासित एवं निदचेष्ट, एकताहीन एवं देशभक्तिहीन भारत उनके निकट 
ऐसा प्रतीत होगा, मानो वह गलित अस्थि-चर्मो से ढकीं हुई भूमि मात्र हो। 

ऐसा कहा जाता है--योग्यतम ही जीवन-संग्राम में जीवित बचता है। तब 
फिर प्रश्न उठता है कि साधारण घारणानुसार यह जो जाति अन्य जातियों की 
अपेक्षा नितान्त अयोग्य है, दारुण जातीय दुर्भाग्यचक्र में फेस जाने पर भी उसके 
विनाश का कोई चिह्न दिखायी क्‍यों नहीं देता ? तथाकथित वीयेंशाली और 
कर्मपरायण जातियों की प्रजनन शक्ति जिस प्रकार एक ओर प्रतिदिन कम होती 
जा रही है, उसी प्रकार दूसरी ओर नैतिकताविहीन (? ) हिन्दुओं की वृद्धि सर्वापेक्षा 
अधिक हो रही है---यह किस प्रकार होता है ? जो लोग एक पल में समस्त विश्व 
को रकतरंजित कर सकते हैं, उनके लिए तारीफ़ की झड़ी रूग सकती है; जो 
लोग कुछ लाख लोगों के सुख के लिए संसार के अधिकांश लोगों को भूखा मार 
सकते हैं, वे भी गौरवान्वित हो सकते हैं, किन्तु जो लोग अन्य लोगों का अज्न 
न छीनकर लाखों मनुष्यों को सुख और शान्ति प्रदान करते हैं, वे क्‍या किसी 
प्रकार का सम्मान प्राप्त करने योग्य नहीं हैं? शताब्दियों से दूसरों के ऊपर 
किसी भी प्रकार का अत्याचार न करके लाखों के भाग्य का संचालन करनेवालों 
के कार्य में क्या किसी प्रकार की शक्ति का विकास प्रकट नहीं होता ? 

सभी प्राचीन जातियों के पौराणिक ग्रंथों में, उनके वीरों की गाथाओं में यह 
देखा जाता है कि उनका प्राण उनके शरीर के किसी विशेष छोटे से अंश में आबद्ध 
था; और जब तक उनका वह अंश अस्पशित रहा, तब तक वे अजेय रहे। इसी 
प्रकार प्रतीत होता है कि मानो प्रत्येक जाति में किसी विशेष स्थान में उसकी 
जीवनीशक्ति संचित रहती है; और जब तक वह स्थान अक्षुण्ण बना रहेगा, 
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तब तक किसी प्रकार का दुःख या विपत्ति उस जाति का विनाड नहीं कर 
सकती। 

घ॒र्मं ही है भारत की यह जीवनीशकित; और जब तक हिन्दू जाति अपने 
पूबेजों से प्राप्त उत्तराधिकार को नहीं भूलेगी, तब तक संसार में ऐसी कोई भी 
शवित नहीं है, जो उसका ध्वंस कर सके। ः 

जो लोग सदैव अपने अतीत की ही ओर दृष्टि छगगाये-रखते हैं, आजकल 
सभी लोग उनकी निन्‍्दा किया करते हैं। वे कहते हैं कि इस प्रकार निरन्तर 
अतीत की ओर देखते रहने के कारण ही हिन्दू जाति को नाना प्रकार के दुःख और 
आपत्तियाँ भोगनी पड़ी हैं। किन्तु मेरी तो यह धारणा है कि इसका विपरीत 
ही सत्य है। जब तक हिन्दू जाति अपने अतीत को भूली हुई थी, तब तक वह 
संज्ञाहीन अवस्था में पड़ी रही, और अतीत की ओर दृष्टि जाते ही चहुँ ओर पुन- 
जीवन के लक्षण दिखायी दे रहे हैं। भविष्य को इसी अतीत के साँचे में ढालना 
होगा, अतीत ही भविष्य होगा। 

अतएव हिन्दू लोग अतीत का जितना ही अध्ययन करेंगे, उनका भविष्य 
उतना ही उज्ज्वल होगा; और जो कोई इस अतीत के बारे में प्रत्येक व्यक्ति 
को विज्ञ करने की चेष्टा कर रहा है, वह स्वजाति का परम हिंतकारी है। भारत 
की अवनति इसलिए नहीं हुई कि हमारे पूर्व पुरुषों के नियम एवं आचार-व्यवहार 
खराब थे, वरन्‌ उसकी अवनति का कारण यह था कि उन नियमों और आचार- 
व्यवहारों को उनकी न्यायसंगत परिणति तक नहीं ले जाने दिया गया। 

भारत का इतिहास पढ़नेवाला प्रत्येक विचारशील पाठक यह जानता है 
कि भारत के सामाजिक विधान प्रत्येक युग के साथ परिवर्तित हुए हैं। आरम्भ 
में ये नियम एक ऐसी विराट योजना के पुंजीभूत रूप थे, जिसे क्रमश: भविष्य 
में फलीभूत होना था। प्राचीन भारत के ऋषिगण इतने दूरदर्शी थे कि उनकी 
ज्ञानराशि के महत्त्व को समझने में विश्व को अब भी सदियों तक प्रतीक्षा करनी 
पड़ेगी; और उनके वंशघरों द्वारा इस महान उद्देश्य को पूर्ण रूप से ग्रहण करने 
की यह अक्षमता ही भारत की अवनति का एकमात्र कारण है। 

प्राचीन भारत सदियों तक ब्राह्मण और क्षत्रिय अपनी इन दो प्रधान जातियों 
की महत्त्वाकांक्षा की पूर्ति के लिए एक युद्धक्षेत्र रहा था। क्‍ 

_ एक ओर पुरोहितवर्ग साधारण प्रजा पर क्षत्रियों के अन्यायपूर्ण सामाजिक 

अत्याचार के विरुद्ध थे,--उस प्रजा को क्षत्रियगण अपने धर्मेसंगत खाद्य के रूप 
में देखा करते ये--और दूसरी ओर, भारत की एकमात्र शक्ति सम्पन्न क्षत्रिय 
जाति ने जनता को पुरोहितों के आध्यात्मिक अत्याचार से बचाने तथा निरन्तर 
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मिश्रण हुआ, उससे अज्ञात रूप से कितने ही बीभत्स वामाचार-सम्प्रदायों की 
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बे 


बढ़ते हुए उनके कर्मकाण्डों के परिवतेनों से उसको छुड़ाने के लिए कमर कसी थी। 
इसमें क्षत्रियों को कुछ परिमाण में सफलता भी मिली थी। 

येह संघर्ष हमारी जाति के इतिहास के एकदम प्रारंभिक युगों में ही आरम्भ 
हुआ था, और समस्त श्रुतियों में वह स्पष्ट रूप से प्रकट होता है। कुछ समय 
के लिए यह विरोध कम हो गया, जब क्षत्रियों तथा ज्ञानकाण्ड के नेता श्री क्ृष्ण 
ने समन्वय का मार्ग दिखला दिया। उसका परिणाम है गीता की शिक्षा, जो दर्शन, 
उदारता एवं धर्म का सारस्वरूप है। किन्तु संघर्ष का कारण तब भी विद्यमान 
था, अत: उसका परिणाम अनिवार्य था। 

निर्धन एवं अशिक्षित जनता पर प्रभुत्व स्थापित करने की महत्त्वाकांक्षा इन 
दोनों जातियों में वर्तमान थी, अतः संघर्ष पुतः भयानक हो उठा। हमें उस समय 
का जो कुछ थोड़ा सा साहित्य' उपलब्ध है, वह प्राचीन काल के उसी प्रबल संघर्ष 
की क्षीण प्रतिध्वनि मात्र है। किन्तु अन्त में क्षत्रियों की विजय हुई, ज्ञान की जीत 
हुई, स्वाधीनता की जीत हुई; कर्मकाण्ड को नीचा देखना पड़ा और उसका अधि- 
कांश हमेशा के लिए विदा हो गया। यह वही क्रांति थी, जिसे हम बौद्ध सुधारवाद 
के नाम से अभिहित करते हैं। धर्म की दृष्टि से यह कर्मकाण्ड के हाथों से मुक्ति 
का सूचक है, और राजनीति के दृष्टिकोण से यह क्षत्रियों के द्वारा पुरोहितों का 
प्राभव सूचित करता है। द 

यह एक विशेष रूप से ध्यान देने योग्य बात है कि प्राचीन भारत ने जिन 
दो सर्वश्रेष्ठ पुरुषों को जन्म दिया था, वे दोनों ही क्षत्रिय हैं--वे थे कृष्ण और 
बुद्ध। और यह उससे भी अधिक ध्यान देने योग्य बात है कि इन दोनों ही देव-मानवों 
ने लिंग और जाति भेद को न मानकर सबके लिए ज्ञान का द्वार उन्मुक्त कर 
दिया था। द 

बोद्ध धर्म में अद्भुत नेतिक बल विद्यमान रहने पर भी वह अतीव ध्वंसात्मक 
था, और उसकी अधिकांश शक्ति नकारात्मक प्रयासों में ही व्यय हो जाने के 
कारण उसे अपनी जन्मभूमि में ही अपना विनाश देखना पड़ा, एवं उसका जो 
कुछ शेष “रहा, वह जिन कुसंस्कारों तथा कर्मकाण्डों के निवारण के लिए नियोजित 
किया गया था, उनसे शतशः अधिक भयानक कुसंस्कारों और कर्मकाण्डों में फँस 
गया। यद्यपि आंशिक रूप में वह वैदिक पशुबलि निवारण करने में सफल हुआ, 
पर उसने समस्त देश को मन्दिर, प्रतिमा, यन्त्र तथा साधुओं की अस्थियों से पूर्ण 
कर दिया। ' । 


विशेषतः, उसके द्वारा आंय, मंगोल एवं आदिवासियों का जो एक विचित्र 
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सृष्टि हुईं। मुख्यतया इसीलिए श्री शंकराचार्य और उनके मतानुयायी संन्यासियों 
को उन महान्‌ आचाय॑ बुद्ध के इस विक्ृत रूप में परिणत उपदेशों को भारत के 
बाहर निकाल देना पड़ा। द 

इस प्रकार मनृष्य-देह घारण करनेवाली में सर्वेश्रेष्ठ आत्मा स्वयं . भगवान . 
बुद्ध द्वारा परिचालित संजीवनी-शक्तिप्रवाह भी दुर्गन्धमय रोग-कीटाणुपुर्ण क्षुद्र . 
गन्दे जलाशय' में बदर गया, और भारत को भी अनेक शताब्दियों तक प्रतीक्षा 
करनी पड़ी, जब तक कि भगवान्‌ शंकर और उनके कुछ ही समय बाद रामानुज 
एवं मध्वाचार्य आविभूंत नहीं हुए। 

इसी' बीच में भारत के इतिहास का एक नितान्त नया अध्याय आरम्भ हो 
गया था। प्राचीन ब्राह्मण और क्षत्रिय' जातियाँ लुप्त हो गयी थीं। हिमालय तथा 
विन्ध्याचल की मध्यवर्ती वह आयेभूमि, जिसने कृष्ण और बुद्ध को जन्म दिया था, 
जो महामना राजषियों तथा ब्रह्मरषियों की क्रीड़ाभूमि रही थी, इस समय नीरव' 
रही; और भारत प्रायद्वीप के सबसे आखिरी छोर से, भाषा तथा रूप में भिन्न 
जातियों की ओर से एवं प्राचीन ब्राह्मणों के वंशज कहकर गौरवानुभव करनेवाली 
पीढ़ियों से विकृृत बौद्ध धर्म के विरुद्ध प्रतिक्रिया आरम्भ हो गयी। 

आर्यावतं के उन ब्राह्मणों और क्षत्रियों का क्या हुआ ? उनका नाम हमेशा 
के लिए मिट गया, इधर-उधर ब्राह्मणत्व एवं क्षत्रियत्व पर अभिमान करनेवाली 
केवल कुछ मिश्चित जातियाँ ही शेष रह गयीं, और इन जातियों के इस प्रकार 
अहंकार तथा आत्मप्रशंसापूर्ण वाक्‍्यों के कहने पर भी कि इस' देश (त्रह्मावर्ते 
या ब्रह्मषि देश) में पैदा हुए ब्राह्मणों से ही संसार के सभी मनुष्य चरिवर-निर्माण 
की शिक्षा प्राप्त करेंगे, इन लोगों को दीन वेष में दाक्षिणात्यों के पदंप्रान्त में 
बैठकर विनयपूर्वक शिक्षा ग्रहण करनी पड़ी। इसका परिणाम हुआ भारत में 
वेदों का पुनरभ्युदय,--वेदान्त का ऐसा प्रबल पुनरुत्थाव जैसा भारत ने और 
कभी नहीं देखा था; यहाँ तक कि गृहस्थाश्रमी भी आरण्यकों के अध्ययन में 
संलूम्न हो गये। 
..._ बौद्ध आंदोलन में क्षत्रियगण ही वास्तव में नेता रहे थे तथा बड़ी संख्या में 
उन्होंने बौद्ध धर्म स्वीकार किया था। सुधार तथा घर्मे-परिवर्तेन के उत्साह में 
संस्कृत भाषा तो उपेक्षित हो गयी, और लोक-भाषाओं का एकांत विकास होने 
लगा। अधिकांद क्षत्रिय वेदिक साहित्य एवं संस्कृत शिक्षा के क्षेत्र से अलग हो 


१. एतहेशप्रसृतस्य सकाशादग्रजन्मनः। 
स्वं स्व चरित्र शिक्षेरन्‌ पृथिव्यां सर्वभानवाः॥मनु०॥ ' 
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गये। अतएव दाक्षिणात्यों से यह जो सुधार-तरंग उत्थित हुई, उससे कुछ सीमा 
तक केवल पुरोहितों का ही उपकार हुआ, पर भारत की शैष कोटि कोटि जनता के 
पैरों में उसने पहले से भी अधिक शंखलाएँ डाल दीं। 

क्षत्रियगण सदा से ही भारत का मेरुदण्ड रहे हैं, अतएव वे ही विज्ञान और 
स्वतन्त्रता के सनातन रक्षक हैं। देश से अन्थविश्वासों को हटा देने के लिए चिर- 
काल से ही उनकी वाणी प्रतिध्वनित हुई है, और भारत के इतिहास के आदि से 
अन्त तक ५रोहितों के अत्याचार से साधारण जनता की रक्षा करने के लिए वे 
स्वयं एक अभेद्य दीवार की भांति खड़े रहे हैं। 

जब उनमें से अधिकांश घोर अज्ञानता में निमग्न हो गये, और शेष थोड़ों ने 
मध्य एशिया की जंगली जातियों के साथ रोटी-बेटी का सम्बन्ध स्थापित कर भारत 
में पुरोहितों की शक्ति दृढ़ करने के लिए तलवार हाथ में ली, तब भारत के पाप 
का प्याछा लवालब भर गया और भारत-भूमि एकदम नीचे डूब गयी,--और 
इससे इसका उद्धार उस समय तक नहीं होगा, जब तक कि क्षत्रियगण स्वयं न 
जागेंगे तथा अपने को मुक्त कर शेष जाति के पैरों से जंज़ीरों को न खोल देंगे। 
पुरोहित-प्रपंच ही भारत की अधोगति का मूछ कारण है। मनुष्य अपने भाई को 
पतित वनाकर क्या स्वयं पतित होने से बच सकता है? 

राजन, स्मरण रखिए, आपके पूर्वजों द्वारा आविष्क्ृत सत्यों में सर्वश्रेष्ठ सत्य 
है---इस ब्रह्माण्ड का एकत्व। दया कोई व्यक्ति स्वयं का किसी प्रकार अनिष्द 
किये बिना दूसरों को हानि पहुँचा सकता हैं? ब्राह्मण और क्षत्रियों के ये ही 
अत्याचार चनत्रवृद्धि ब्याज के सहित अब स्वयं उन्‍्हींके सिर पर पतित हुए हैं, एवं 
यह हज़ारों वर्ष की पराधीनता और अवनति निश्चय ही उत्हींके कर्मों के अनिवार्य 
फल का भोग है। 

आपके एक पूर्वज ने, जिन्हें लोग ईश्वर का अवतार समझ्षतते हैं, कहा था, 
जिनका मन साम्य-भाव में अवस्थित है, उन्होंने जीवित दशा में ही संसार पर 
जय-लाभ कर लिया है। हम सभी का यही विव्वास है। तब क्‍या उनका यह 
वाक्य अर्थहीन प्रछ्ाप के समान है ? यवि नहीं है--और हम जानते हैं कि ऐसा 
नहीं है--तब तो समस्त सृष्ट जगत के जज्म-लछिंगविरहित, यहाँ तक कि गुणनि- 
विशेष इस सम्पूर्ण साम्य' के विरुद्ध कोई भी चेष्ठा भयंकर अभपुर्ण है; और जब 
तक मानव इस साम्य-ज्ञान को प्राप्त नहीं करता, तव तक वह कभी मुक्त नहीं हो 


सकतःः | 


/ ४0४7 





१. इहेब तजितः सर्मो येतां साम्ये स्थितं सनः॥ गीता ॥ ५१९॥। 





की 
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अतएव, है राजन, आप वेदान्त के उपदेशों का पालन कीजिए---किसी 
अभुक-तमुक भाष्यकार अथवा टीकाकार के अनुसार नहीं, वरन्‌ उसी प्रकार, जिस 
प्रकार आपके अन्तर्यामी प्रभु आपको. समझाते हैं। सर्वोपरि, सर्वभूतों में, समस्त 
वस्तुओं में इस समज्ञान-रूप महान्‌ उपदेश का पालन कीजिए--स्वभूतों में उसी 
एक भगवान्‌ को अवस्थित देखिए। 

यही मुक्ति का पथ है; वेषम्य ही बन्धन का मार्ग है। कोई व्यक्ति या कोई 
जाति बाह्य एकत्व-ज्ञान के बिना बाह्य स्वाघधीनता प्राप्त नहीं कर सकती, और 
मानसिक शक्तियों के एकत्व-ज्ञान के बिना मानसिक स्वाधीनता का छाभ भी 
उसे नहीं हो सकता। 

अज्ञान, भेदब॒द्धि एवं वासना ये तीनों ही मानव जाति के दुःख के कारण 
हैं, और उनमें एक के साथ दूसरे का अविच्छिन्न सम्बन्ध है। अपने आपको अन्य 
मनुष्यों की अपेक्षा, यहाँ तक कि पशु से भी श्रेष्ठ समझने का किसीको क्या अधिकार 
है? वास्तव में तो सर्वत्र एक ही वस्तु विराजमान है। त्वं॑ स्त्री, त्वं पुमानसि, त्वं 
कुमार उत वा कुमारी--तुम स्त्री हो, तुम पुरुष हो, तुम कुमार हो एवं तुम्हीं 
कुमारी हो। 

बहुत म्ले लोग कहेंगे, इस प्रकार सोचना तो संनन्‍्यासी को ही शोभा देता 
उनके लिए ही यह ठीक है, किन्तु हम सब तो गृहस्थ हैं। अवश्य ही, गृहस्थ को 
दूसरे अनेक कतव्यों का पालन करना पड़ता है, अतः वह इस साम्य-भात्र में इतना 
स्थित नहीं रह सकता; परन्तु उन लोगों का आदर्श यही होना उचित है, क्योंकि 
इस समत्व-भाव को प्राप्त करना ही सभी समाजों का, समस्त जीवों का एवं 
समस्त प्रकृति का आदर्श है। पर अफ़सोस ! लोग समझते हैं कि वेषम्य ही समता 
की प्राप्ति का मार्ग है, मानों अन्याय करते करते वे न्याय के रास्ते पर 
आ पहुँचेंगे ! 

. यह वेषम्य ही मनुष्य-प्रकृति की घोर दुर्बलता है, मनुष्य जाति के ऊपर 

अभिशापस्वरूप है तथा समस्त दुःख-कष्टों का मूल स्वरूप है। यही भौतिक, 
मानसिक तथा आध्यात्मिक सर्वेविध बन्धनों का मूल है। 


सम॑ पद्यन्‌ हि सर्वेत्र समवस्थितमीश्वरम्‌। 
न हिनस्त्यात्मनात्मानं ततो याति परां गतिम्‌॥ 


---ईइवर को सर्वत्र समान रूप से अवस्थित देखकर वे आत्मा के द्वारा 
आत्मा की हिंसा नहीं करते, अतएवं परम गति प्राप्त करते हैं। ' केवल इसी एक 
कथन में, थोड़े से शब्दों में मुक्ति का सार्वभामक उपाय' निहित है। 
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आप राजपूत लोग ही प्राचीन भारत के गौरवस्वरूप रहे हैं। आप लोगों 
की अवनति के साथ ही जातीय अवनति आरम्भ हो गयी; और भारत का उत्तान 
केवल तभी हो सकता है, जब क्षत्रियों के वंशज ब्राह्मणों के वंशजों के साथ समवेत 
प्रयत्न में कटिबद्ध होंगे--छूटे हुए वैभव और शक्ति का बटवारा करने के लिए 
नहीं, वरन्‌ अज्ञानियों को ज्ञान प्रदान करने के लिए एवं पूर्वजों की पवित्र निवास- 
भूमि की खोयी हुई महिमा के पुनःस्थापन के लिए। । 
कौन कह सकता है कि यह शुभ मुहूर्त नहीं है ! फिर से कालचक्र घूमकर ! 
आ रहा है, एक बार फिर भारत से वही शक्ति-प्रवाह निःसुत हो रहा है, जो 
शीघ्र ही समस्त जगत्‌ को प्लावित कर देगा। एक वाणी मुखरित हुई है, जिसकी 
प्रतिध्वनि चारों ओर व्याप्त हो रही है एवं जो प्रतिदिन अधिकाधिक शक्ति 
संग्रह कर रही है, और यह वाणी अपने पहले की सभी वाणियों की अपेक्षा अधिक 
शक्तिशाली है, क्योंकि यह अपनी पूर्ववर्ती उन सभी वाणियों का समष्टिस्वरूप 
है। जो वाणी एक समय कलकलनिनादिनी सरस्वती के तीर पर ऋष्षियों के 
अन्तस्तल -में प्रस्फुटित हुई थी, जिस वाणी ने रजतशुश्र हिमाच्छादित गिरिराज 
हिमालय के शिखर शिखर पर प्रतिध्वनित हो कृष्ण, बुद्ध और चैतन्य में से होते 
हुए समतल प्रदेशों में अवरोहण कर समस्त देश को प्लाबित कर दिया था, वही 
एक बार पुनः मुखरित हुई है। एक बार फिर से द्वार खुल गये हैं। आइए, हम 
सब आलोक-राज्य में प्रवेश करें--द्वार एक बार पुनः उन्मुत्तत हो गये हैं। 
हे मेरे प्रिय राजनू, आप उसी जाति के वंशधर हैं, जो सनातन धर्म का. 
जीवन्त आधार-स्तम्भस्वरूप है एवं जो उस सनातन धर्म का कतंव्यवद्ध रक्षक और 
सहायक है; आप ही क्‍या इससे दूर रहेंगे ? मैं जानता हूँ, यह कभी नहीं हो 
सकता। यह मेरी दृढ़ धारणा है कि आपका ही हाथ सर्वप्रथम फिर से धर्म की 
सहायता के लिए आगे बढ़ेगा। और जब भी, हे राजा अजितरसिह, मैं आपके बारे 
में सोचता हूँ, तब यह देखकर मुझे बड़ी प्रसन्नता होती है कि आपमें आपकी वंशगत 
. सर्वपरिचित वैज्ञानिक शिक्षा के साथ ही सब मानवों के प्रति असीम प्रेमग्रुक्‍्त 
ऐसे पवित्र चरित्र का सम्मिलन हुआ है, जिससे एक साधु भी गौरवान्वित हो सकता । 
है; और जब ऐसे व्यक्ति ही सनातन धर्म के पुनगेठन के इच्छुक हैं, तब मैं उसके 
महा गौरवशाली पुनरुद्धार में विश्वास रखे बिना नहीं रह सकता। 
सर्वदा ही आप तथा आपके स्वजनों पर श्री रामहृष्ण के आंशीर्वाद की वर्षा 
हो, और दूसरों के उपकारार्थ एवं सत्य-प्रचार के लिए आप दीघें कार तक 
_ जीवित रहें, यही सदैव प्रार्थना है-- । 





विवेकान नद 





मद्रास के अमिनंदन का उत्तर' 


. सद्रासनिवासी मित्रों, देशबंधुओं और सहधर्मियों ! 


मुझे यह जानकर परम सन्‍्तोष है कि अपने धर्म के प्रति मेरी नगष्य सेवा 
तुम्हें मान्य हुई है। मुझे यह सनन्‍्तोष इसलिए नहीं कि तुमने मेरी व्यक्तिगत 
या दूर विदेश में मेरे किये हुए कार्य की प्रशंसा की है; वरन्‌ सनन्‍्तोष मुझे इस 
कारण है कि हिन्दू धर्म के पुनरुत्थान में तुम्हारा यह आदंद यही स्पष्टतः सूचित 
करता है कि यद्यपि विदेशियों के आक्रमण की आँघी पर आँधी हतभाग्य भारत 
के भक्ति-विनम्र मस्तक पर आघात करती चली गयी है, यद्यपि कई शताब्दियों 


के हमारे उपेक्षा-भाव और हमारे विजेताओं के तिरस्कार-भाव ने हमारे पुरातन 


आर्याव्त के वैभव के प्रकाश को घूँघला कर दिया है, यद्यपिं उसके अनेक भव्य 
आधार-स्तम्भ, बहुतेरे सुन्दर मेहराब और बहुतेरे वेचित्यपूर्ण कोने कई सदियों तक 
देश को प्रयमग्न करनेवालीं बाढ़ों में बहकर नष्ट हो गये, तथापि उसका केन्द्र 
सशक्त है, उसकी आधघार-शिला सुदृढ़ है; वह आध्यात्मिक भित्ति--जिस पर 


हिन्दू जाति की ईइ्वर-भक्ति और भूत-दया का अपूर्व कीर्तिस्तम्भ स्थापित हुआ _ 


है, वह किचित्‌ भी विचलित नहीं हुई, वरन्‌ पूर्ववत्‌ सुदृढ़ और सबलरू बनी है। 


जिस ईइहवर का संदेश, भारत तथा समस्त संसार को पहुँचाने का सम्मान मुझ जैसे 


उसके अत्यन्त तुच्छ और अयोग्य सेवक को मिला है, उस ईश्वर के प्रति तुम्हारा 
आदर-भाव सचमुच अपूर्व है। यह तुम्हारी जन्मजात घामिक प्रकृति है, जिसके 


कारण तुम उस ईश्वर में औंर उसके संदेश में धर्म के उस ज्वार-तरंग की प्रथम 


मर्मर का अनुभव कर रहे हो, जो तिकट भविष्य में सारे भारत पर अपनी सम्पूर्ण 
अबाघ शक्ति के. साथ अवश्यमेव फूट पड़ेगी और अपनी अनन्त शक्तिसम्पन्न 
बाढ़ द्वारा, जो कुछ दुबंड और सदोष है, उसको दूर बहा ले जायगी तथा 


हिन्दू जाति को उठाकर विधि-नियोजित उस उच्च आसन पर बिठा देगी, जहाँ 


उसका पहुँचना निश्चित और अनिवार्य, है; वहाँ वह भूतकाल की अपेक्षा ओर 


१. जब अमेरिका में स्वामी जो की सफलता का समाचार भारत में फंल 
गया, तब अनेक सभाएँ की गयीं और धन्यवाद तथा बधाई के अभिननन्‍दन-पत्र उन्हें 
भेजे गये। उन्होंने अपना पहला उत्तर मद्रास के हिन्दुओं के अभिनन्‍दन के प्रति लिखा। 





कम आन 


स्‍पानपपलप गिल 


विवेकानन्द साहित्य ३६० । 


भी अधिक वैभवशाली बनेगा, शताब्दियों कीं नीरव कष्ट-सहिष्णुता का उपयुक्त 
पुरस्कार पायेगा और संसार की समस्त जातियों के मध्य में अपने उद्देश्य-- 
आध्यात्मिक प्रकृतिसम्पन्न मानव जाति के विकास--को पूर्ण करेगा। 

उत्तर भारतवासी तुम दाक्षिणात्यों के विशेष कृतज्ञ हैं, क्योंकि' आज भारत 
में जो प्रेरणाएं काम कर रही हैं, उनमें से अधिकांश का इसी दक्षिण प्रदेश से 
उद्गम होना पाया जाता है। श्रेष्ठ भाष्यकार, युगप्रवर्तेक आचार्ये--शंकर, 
रामानुज और मध्व ने इसी दक्षिण भारत में जन्म लिया है। उन भगवान्‌ 
शंकराचायें के सामने संसार का प्रत्येक अद्वेतवादी ऋणी हो मस्तक झुकाता है; 
उन महूत्मा रामानुजाचार्य के स्वर्गीग्र स्पर्श ने पददलित पैरिया' लोगों को 
अलवार बना दिया; तथा: उत्तर भारत के एकमात्र महापुरुष श्री कृष्ण चेतन्य, 
जिनका प्रभाव सारे भारत में है, उनके अनुयायियों ने भी उन महाविभूति मध्वा- 
चाये का नेतृत्व स्वीकार किया। ये सभी दक्षिण में ही उत्पन्न हुएं। इस वर्तमान 
युग में भी काशीपुरी के वैभव में अग्रस्थान दाक्षिणात्यों का ही है; तुम्हारे त्य|ग 
का ही अधिकार हिमालय के सुदरवर्ती शिखरों पर के पवित्र मंदिरों पर है; 
और इसमें कोई आइचर्य की बात नहीं कि तुम्हारी नसों में सन्‍्त महापुरुषों 
का रक्‍त प्रवाहित होने के कारण, तथा ऐसे आंचार्यों के आशीर्वाद से धन्य 
जीवन प्राप्त होने के कारण तुम लोग ही भगवान्‌ श्री रामक्ृष्ण के संदेश 
के मर्म को समझने में और उसे आदरपूर्वक ग्रहण करने में सर्वेश्रथम अग्रसर 
हो रहें हो। द 

दक्षिण ही वैदिक विद्या का भाण्डार रहा है, अतएव तुम लोग मेरा यह 
कहना समझ लोगे कि अज्ञ आक्रमणकारियों द्वारा पुनः पुनः प्रतिवाद होते रहने 
पर भी आज श्रुति ही हिन्दू धर्म के सभी विभिन्न सम्प्रदायों का मेरुदण्ड है। 

वेद के संहिता और ब्राह्मण भागों की महिमा मानव जाति के इतिहास की 





"१, दक्षिण भारत की चाण्डालतुल्य नीच जातिविशेष को पेरिया कहते हैं। 
अलवार' शब्द का अर्थ है भक्त। विशिष्ठाद्तवादी भक्त अलवार कहलाते हैं। 
. २. बेद को श्रूति माना जाता है। 

३. चारों वेदों में से प्रत्येक के तीन भाग हैं। (क) संहिता--इसमें भिन्न 
भिन्न देवताओं के प्रति रचे हुए स्तोत्रात्मक मन्त्र हैं। (ख) ब्राह्मण--यह वेद 
का वह वर्णनात्मक भाग है, जिसमें यह दर्शाया गया है कि किस सन्‍्त्र का किस यज्ञ 
में कंसे प्रयोग करना चाहिए। (ग) आरण्यक--इस भाग सें अरण्य में ऋषियों 
द्वारा प्रतिपादित तत्त्वों का वर्णन है। उपनिषद्‌ इन्हों आरण्यक के अन्तर्गत हैं। 














३६१ मद्रास के अभिनन्‍्दत का उत्तर 


खोज लगानेवालों के लिए और भाषाशास्त्रियों के लिए चाहे जितनी अधिक 
हो, अग्निमीछे या इशेत्वोर्जेत्वा या शन्नो देवीरभीष्ठये' वेदमंत्रों से विभिन्न वेदियों 
में यज्ञों और आहुतियों के संयोग से प्राप्य फलसमूह चाहे जितना वांछनीय 
हो--पर यह सब तो भोग-मार्ग है, और किसीने भी इसके द्वारा मोक्षत्राप्ति का 
दावा नहीं किया। इसी करण ज्ञानकाण्ड, जो आरण्यक नामक श्रुति का श्रेष्ठ. 
भाग है और जिसमें आध्यात्मिकता की, मोक्ष-मार्ग की शिक्षा दी गयी है, उसीका 
प्रभुत्व भारत में आज तक सदा रहा है तथा भविष्य में भी रहेगा। 
वर्तमान यूग का हिन्दू युवक, सनातन धर्म के अनेक पन्‍्थों की भलभलैयों 
में भटका हुआ, उस एकमात्र हिन्दू धर्म को--जिसकी सावजनीन उपयोगिता 
तदुपदिष्ट अणोरणीयान्‌ महतो महीयान्‌ ईश्वर का यथार्थ प्रतिविम्व है उस 
घ॒र्मं के मर्म को, अपने अमात्मक पूव धारणाओं और दुराग्र कारण ग्रहण 
करने में असमर्थ होने से, जिन राष्ट्रों ने निरी भौतिकता के सिवाय कभी भी और 
कुछ नहीं जाना, उनसे आध्यात्मिक सत्य का पुराना पैमाना उधार लेकर अँधेरे 
में टटोलता हुआ, अपने पूर्वजों के धर्म को समझने का व्यर्थ का कष्ट उठाता हुआ 
अन्त में उस खोज को बिल्कुल त्याग देता है और या तो वह निपट अज्ञेयवादी बन 
जाता है या अपनी धामिक प्रकृति की प्रेरणाओं के कारण पशुजीवन बिताने में 
समर्थ नहीं हो पाता और पाइचात्य भौतिकता के पौर्वात्य गंघवारी कषायों का 
असावघानी के साथ पान करके श्रुति की भविष्य वाणी परियन्ति मूढा अन्धेनेव 
नीयमाना यथान्धाः को चरिताथ्थे करता है! 
केवल वे ही बच पाते हैं जिनकी आध्यात्मिक प्रकृति सदुगुरु के संजीवनी 
स्पर्श से जाग्रत हो चुकी है। 





१. ये तोन यथाक्रम ऋक्‌, यजुः तथा अथर्वबेद के प्रथम इलोक के अंश हैं: 

(क) « अग्निमीछे पुरोहित यज्ञस्थ देवमृत्विजम्‌। होतार रत्नधातमम्‌ ॥ 

“-“ऋणग्वेद १३१११॥ 

(ख) % इबेत्वोर्जेत्वा बायवः स्थोपायवः स्थ देवो दः सविता प्रापंयतु श्रेष्ठतमाय 

करमंणे ॥ यजुर्वेद ॥ १३१११॥॥ 

(ग) ४» दाल्नो देवीरभीष्टये आपो भवस्तु पीतये शनब्नोरभिश्नवन्तु नः। 

“-अथवेबेद ॥१।१११॥ 

२. एक अन्धे के द्वारा पथ प्रदर्शित किये हुए दूसरे अन्धों की तरह मूढ़ 
इधर-उधर चक्कर लगाते फिरते हैं। --कठोपनिषद्‌॥ १२॥४॥ 
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भगवान्‌ भाष्यकार की कैसी सुन्दर उक्ति है :--- 


दुर्लभ त्रयमेवेतत्‌ देवानुग्रहहेतुकम्‌ । 
मनुष्यत्वं मुमुक्षुत्व॑ महापुरुषसंक्रयः॥ 


च्छ्चआ अऊआ 


--ये तीन दुलंभ हैं और ईदवर के अनुग्रह से ही प्राप्त होते हैं--मनुष्य-जन्म, 
मोक्ष की इच्छा और महात्माओं की संगति। 

चाहे वह वैशेषिकों' का सूक्ष्म विश्लेषण ही हो, जिसके परिणाम में परमाणु 
द्यणू और त्रसरेण के विचित्र सिद्धान्त निकाले गये हैं, चाहे वह नेयायिकों का 
उससे भी विचित्रतर विश्लेषण हो, जो जाति, द्रव्य, गुण, समवाय' की चर्चा में 
दीख पड़ता है, चाहे वह परिणामवाद के जन्मदाता सांख्यवादियों के गम्भीर 
विचारों की प्रगति ही हो, इन सब संशोघनों के परिणामस्वरूप व्याससूत्ररूपी' 
प्रिपक्व फल ही क्‍यों न हो,--मानवी मन के इन विभिन्न विश्लेषणों और 
संइलेषणों में वह श्रुति' ही एकमात्र आधार है। इतता ही नहीं, वरन्‌ बौद्धों और 
जैनियों के दाशेनिक ग्रन्थों में भी श्रुति की सहायता का परित्याग नहीं किया 
गया है और बौद्ध मत के कुछ पन्‍्थों में और जैनियों के अधिकांश ग्रन्थों में तो 
श्रुति का प्रामाण्य पूर्णतः: स्वीकार किया गया है; इसके अपवाद के रूप में केवल 


१. श्री हांंकराचार्ये। 

२. विवेकचड़ामणि ॥ 

३. दृचण--दो अणुओं की सम्मिलित अवस्था, तसरेणु--तोन अणुओं 
की सम्मिलित अवस्था। हिन्दुओं के छः मुख्य दशन हैं :---- 

(१) वेशेषिक--कणाद प्रणोत, (२) न्‍्याय--गौतम प्रणीत, (३) सांख्य 
--कपिल प्रणीत, (४) योगं--पतञ्जलि प्रणीत, (५) पुर्वे मीमांसा (वेदिक 
क्रियाकाण्ड की सीमांसा )--जमिनि प्रणीत, (६) वेदात्त या व्याससूत्र--व्यास 
प्रणीत । 

४. द्रव्य--म्याय के मतानुप्तार नौ द्रव्प हं--पृथिवी, जल, तेज, वायु, आकाश, 
दिक्‌, काल, आत्मा और मन। जाति--बस्तुओं का साधारण धर्म जिसके आधार 
पर उनका श्रेणी-विभाग किया जा सकता है, जेसे पशुत्व, मनुंष्यत्व आदि। गुण-- 
न्याय मत में इन्हें गुण कहते हैं, रूप, रस, गन्घ, स्परदे, संख्या, परिमिति, पृथकत्व, 
... संयोग विभाग, परत्व, अपरत्व, बुद्धि, सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष, गुरुत्व, द्रवत्व, स्नेह, 
संस्कार, अदुष्ट और शब्द। समवाय--जैसे, घट और जिस मृत्तिका से उसका 
निर्माण होता है, दोनों के बीच समवाय सम्बन्ध है। 
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वे ही श्रुतियाँ हैं, जिन्हें वे लोग हिंसक श्रुतियाँ और ब्राह्मणों के द्वारा पीछे से 
जोड़े हुए (प्रक्षिप्त) मानते हैं। आधुनिक काल में स्वर्गीय महान्‌ स्वामी, दयानन्‍्द 
सरस्वती ने यही मत प्रतिपादित किया है। 

यदि कोई यह पूछे कि वह कौन सा विशिष्ट दर्शन है, जिसकी ओर केन्द्र 


की तरह प्राचीन और अर्वाचीन समस्त हिन्दू विचार-प्रणालियाँ झुकी हुई 


यदि कोई हिन्दू घर्मं के विभिन्न स्वरूपों के असली, मेरुदण्ड को देखना चाहे, तो 
निःसन्देह व्याससूत्र की ही ओर निर्देश किया जायगा। द 

. चाहे हिमारय के अरप्यों के हृदयस्पन्दन को भी स्तब्ध कर देनेवाली 
गम्भी रता में अद्दैत-केसरी' को, स्वर्गनदी के गंभीर स्वर में मिले हुए मेघगर्जनध्वनि 
में अस्ति-भाति-प्रिय/ की घोषणा करते हुए सुनो, अथवा वृन्दावन के मनोहारी 
कुंजों में पिया-पीतम” का कूजन सुनो, चाहे काशीपुरी के भठों में साथुओं के 
साथ गहरे ध्यान में मग्न हो जाओ, या नदिया के अवतार श्री गौरांग महाप्रभु 
के भक्तों के उन्मादपूर्ण नृत्यों में सम्मिलित हो, बड़केले और तेनकेले” आदि 
अनेक आशायक्त विशिष्टाहत सिद्धान्त के आचार्य के चरणों का आश्रय छो या. 
माध्व सम्प्रदाय के आचार्यों का उपदेश श्रद्धा के साथ श्रवण करो; सांसारिक 
सिक्‍खों का वाह गृह की फ़तह” समरनाद ही सुनो, या उदासी और निर्मला 
लोगों के ग्रन्थसाहब' के उपदेशों को ही सुनो; चाहे कबीरदास के संन्यासी 





१, अद्वेतवाद रूप सिह अर्थात्‌ स्वन्नतर्नष्ठ अदतवाद। अस्ति, भाति 
प्रिय'---सत, चिंत, आमंद। ये तीन शब्द पंचदक्ी में आते हैं। 

२. भावक वैष्णव लोग वृन्दावन के कुंजों में पक्षियों के शब्द सें यह ध्वनि 
सुनते हैं। इसका अर्थ है राधा-कृष्ण । 

३. बड़केले लोग संस्कृत भाजवा के प्राचीन शारत्र अर्थात्‌ वेद-वेदान्त 
आदि को और रामानजाचार्य के श्रीभाष्य आदि आधुनिक ग्रन्थों को अधिक 
प्रभाणस्वरूप मानते हैं। तेनकेले--मे लोग 'दिव्यप्रबन्ध नामक तमिल ग्रन्थ 
के विशेष पक्षपाती हैं। इस दोनों में और भी अनेकानेक विषयों पर सतभेद है। 

४. गुरु की जय हो ॥$ 

७५. उदासी और निर्मला दो नानकपन्यी सम्प्रदाण हैं। पहला, नानकपुत्र. 
ओर चाँद द्वारा स्थापित किया हुआ है और दूसरा श्री गुर गोविन्द द्वारा। ग्रन्थ- 
लाहब' सानकपन्थियों का घर्मग्रल्थ है। इसमें नानक से लेकर गुद गोविन्द तक | 
दस गरुओं का उपदेश संकलित है। सिक्ख इस ग्रन्थ को देवता सानकर इसको 
पुजा करते हैं। 'साहब' शब्द का अर्य है माननीय। हो 


९-२४ 
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शिष्यों को सत्‌ साहब' कहकर प्रणाम करो और साखी (भजन) के श्रवण 
का आनन्द उठाओ; चाहे राजपूताना के सुधारक दादू के अद्भुत ज्ञान-भाण्डार 
को पढ़ो या उनके राजशिष्य सुन्दरदास से लेकर उस विचारसागर के प्रस्यात 
छेखक निशचलदास के ग्रन्थों को ही पढ़ो--जिस (विंचारसागर) का प्रभाव 
भारत में गत तीन शताब्दियों में किसी भी भाषा में लिखे हुए ग्रन्थ से अधिक 
है; यदि उत्तर भारत के किसी भंगी मेहतर से अपने लालगुरु के उपदेशों का 
वर्णन करने को कहो--तो इन सभी उपदेशकों और विभिन्न पन्‍थों का मूल 
.. आधार वही मत दिखायी देगा जिसका प्रमाण श्रुति” है, गौता' जिसकी दैवी 
टीका है, शारीरक सूत्र” जिसका संगठित रूप है, और भारत के सभी विभिन्न 
मतमतान्तर--परमहंस परित्राजकाचार्यों से लेकर लालगुरु के बेचारे तिरस्कृत 
मेहतर शिष्यों तक के मत--जिसके भिन्न भिन्न रूप हैं। 
तब तो यह प्रस्थानत्रय ही, द्वत, विशिष्टाद्वेतत, अद्वेत और अन्य कुछ अप्रसिद्ध 
व्याख्याओं के साथ, हिन्दू घर्मं का प्रमाणग्रन्थ' है। वेद के संहिताभाग प्राचीन 
नाराशंसी के आधुनिक स्वरूप पुराण हो उसका 'उपाख्यान” विभाग है और 
वैदिक ब्राह्मणमभाग का आधुनिक स्वरूप तंत्र ही उसका 'र्मकाण्ड' है। 
प्रकार एकमात्र प्रस्थानत्रय ही सभी सम्प्रदायों का सर्वसाधारण प्रमाणग्रन्ध है, 
परन्तु प्रत्येक सम्प्रदाय ने पुराणों और तंत्रों में से अपने लिए एक एक को अछहूग 
अलग ग्रहण कर लिया है। 
उपयुक्त कथनानुसार तंत्र ही वैदिक कमकाण्ड के किचित परिवर्तित 
आधुनिक रूप हैं और किसी पाठक के उनके सम्बन्ध में किसी अत्यन्तः असंगत 
सिद्धान्त में पहुँचने के पूर्व मेरा अनुरोध है कि वह तंत्रों को ब्राह्मण'--विशेष 
कर अध्वयुभाग--के साथ पढ़ ले। तंत्रों में उपयोग किए हुए अधिकांश मंत्र तो 
ब्राह्मण से ही शब्दश: उद्घृत हुए दिखायी देंगे। और उनके प्रभाव के सम्बन्ध में 
यह कहना पर्याप्त है कि श्रौत और स्मार्ते कर्मों को छोड़कर हिमालय से 
कन्याकुमारी तक प्रचलित शेष सब कर्मंकाण्ड तंत्रों से ही लिये गये हैं 
और उन्हींके अनुसार शाक्‍त, शव, वेष्णव तथा अन्यान्य सम्प्रदायों में उपासना की 
जाती है। 


१. पूजनीय साधु। द द 
२. भगवान व्यासदेवप्रणीत बेदान्त दर्शन । 


३. उपनिवद्‌, गीता और शारीरक सुत्र। संन्‍्यासियों के लिए इस प्रस्थान- 
अय का अध्ययन अनिवाय है। 
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हाँ, मैं ऐसा तो दावा नहीं कर सकता कि सभी हिन्दू अपने धर्म के इस मूल 
के सम्बन्ध में पूर्णतः परिचित हैं। बहुतेरे लोगों ने तो, विशेषकर निम्त बंगदेश 


में इन सम्प्रदायों और इन महान्‌ प्रणालियों के नाम तक नहीं सुने हैं, परन्तु जान- 


कर या अनजान में वे सब इसी प्रस्थानत्रय में निर्धारित योजना के अनुसार: 
काम करते हैं। 

दूसरी ओर देखों तो जहाँ कहीं हिन्दी भाषा बोली जाती है, वहाँ अति नीच 
वर्गों में भी दक्षिण बंगल के बहुतेरे उच्चतम वर्गों की अपेक्षा वेदान्त धर्म की 
अधिक जानकारी है। 

एसा क्‍यों है? 

बंगदेशीय' न्याय जो मिथिलाभूमि से नवद्वीप में स्थानान्तरित हुआ और 
शिरोमणि, गदाधर, जगदीश आदि मनीषीगण की प्रतिभा द्वारा पोषित एवं 
संव्धित हुआ, जिसमें किसी किसी विषय में तो सारे संसार की अन्य सभी प्रणा- . 
लियों से श्रेष्ठ, अपूर्व तथा उपयुक्त भाषा-शिल्प में वणित तक॑ंप्रणाली के विश्लेषण 
का समावेश है, वह सारे भारत में आदर की दृष्टि से अध्ययन किया जाता है; 


' परन्तु खेद है कि बंगवासियों ने वेद के अध्ययन की अत्यन्त उपेक्षा की, यहाँ तक 


कि पिछले कुछ वर्षों के पहले बंगाल में पतंजलि के महाभाष्य” का शिक्षक प्राय: 

मिलता ही नहीं था। केवल एक ही बार वे एक महान प्रतिभाशाली भगवान्‌ 
श्री कृष्ण चेंतनन्‍्य ही उस अनन्त अवच्चछिन्न..अंवच्छेदक के जाल से ऊपर उठ 
सके। उसी समय एक बार बंगाल की अंध्यात्मिक तन्द्रा भंग हुई और कुछ 


. समय तक वह भी भारत के अन्य प्रदेशों के घर्म-जीवन में सहभागी हुआ । 


आहइचय॑ की बात है कि यद्यपि श्री चैतन्य ने संन्यास दीक्षा एक भारती से. 


. ग्रहण की और इस कारण वे स्वयं भारती थे, पर माधवेन्द्र पुरी के शिष्य ईश्वर 
पुरी द्वारा ही उनकी आध्यात्मिक प्रतिभा की प्रथम जाग्रति हुई। 


१. पाणिनि के व्याकरण का भाष्य। वेदों के अध्ययन के लिए पाणिनि 
की विशेष आवश्यकता होती है। ु 

२. न्याय परिभाषा के दो शब्द। अवच्छिन्न का अर्थ है विशिष्ट जिसके 
द्वारा सीमाबद्ध होता है; अवच्छेदक शब्द का अर्थ है--वंह, जो “विद्विष्ट' 
करता है। द क्‍ 

३. श्री हांकराचार्य के शिष्यों ने दस संन्यासी सम्प्रदाय स्थापित किये थे। 
उन्हें ददानामी कहते हैं, वे हें--गिरि, पुरी, भारती, वन, अरण्य, पर्वेत, सागर, 
तीर्थ, सरस्वती और-आश्रम। 
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ऐसा प्रतीत होता है कि बंगदेश में धामिक जाग्रति करना मानो पुरी सम्प्रदाय 
का ही एक विधाता-निर्दिष्ट उद्देश्य था। भगवान्‌ श्री रामक्ृष्ण को संत्यास- 
आश्रम तोता पुरी से प्राप्त हुआ। द 

श्री चैतन्य महाप्रभु ने व्याससूत्र पर जो भाष्य लिखा, वह या तो लुप्त हो 
गया या अभी तक नहीं मिल सका। उनके शिष्यगण दक्षिण के माध्व सम्प्रदाय 
के साथ सम्मिलित हो गये और क्रमशः रूप, सनातन और जीव गोस्वामी जैसे 
विख्यात महापुरुषों द्वारा अंगीकृत कार्यभार बाबा जी छोगों के कंधे आ पड़ा 
और श्री चैतन्य महाप्रभु का महान्‌ आंदोलन तीन गति से ध्वंस की ओर जाने 
लगा। केवल थोड़े ही वर्षों से उसके पुनरुज्जीवन का चिह्न दिखायी दे रहा है। 
आशा है कि वह अपना नष्ट वैभव पुनः प्राप्त करेगा। 

श्री चैतन्य का प्रभाव सारे भारत में दिखायी देता है। जहाँ कहीं भक्तिमार्ग 
की जानकारी है, वहाँ उनकी पजा-मान्यता तथा उनके सम्बन्ध में सादर चर्चा 
प्रचलित है। मैं कई कारणों से यही मानता हूँ कि वल्लभाचारयें का सम्पूर्ण 
" सम्प्रदाय श्री चैतन्य महाप्रभु के सम्प्रदाय की एक शाखा मात्र है। पर बंगाल 
में उनके शिष्य कहलानेवाले लोग यह. नहीं जानते कि उनकी शक्ति सारे भारत 
में आज भी किस तरह काम कर रही है। और वे समझें भी .कैसे ? उनके 
शिष्य तो गद्दीवाले बन गये, पर वे स्वयं भारत में नंगे पेर द्वार ढ्वार पर जाकर . 
चाण्डाल तक को उपदेश देते, भगवान्‌ के भ्रति प्रेमसम्पन्न होने की भीख माँगते । 
फिरे। 

जो विचित्र अशास्त्रीय पैतृक कुलूगुरुओं की प्रथा बंगाल प्रान्त में---और 
. अधिकतर केवल उसी प्रान्त में प्रचलित है, वही उस प्रान्त के भारत के अन्य 
. भागों के आध्यात्मिक जीवन से अलूग रहने का एक और कारण है। सबसे बड़ा 
कारण तो यह है कि बंगदेशीय जीवन पर ऐसे महान्‌ संन्‍्यासी वर्ग का प्रभाव 
नहीं पड़ा, जो वंगं आज भी अत्युच्च मारतीय आध्यात्मिक संस्कृति के प्रतिनिधि 
और भाण्डारस्वरूप है। क्‍ का 

बंगाल क्रे उच्च वर्ग में त्याग की रुचि कदापि नहीं है। उनकी प्रवृत्ति भोग 
. की ओर है। वे आध्यात्मिक विषयों में गंभीर अन्तर्दृष्टि कैसे प्राप्त कर सकते 
हैं? त्यागेनेके अमृतत्वमानशुः--“एकमात्र त्याग द्वारा ही अमृतत्व प्राप्त होता 
है।' इसका व्यतिक्रम कैसे हो सकता है। 
१. यह एक विद्विष्ट वैष्णव संम्प्रदाय है। बल्लभाचार्य श्री विष्णु स्वामी 
के शिष्य ये। इस सम्प्रदाय का बस्वई प्रान्त में खूब प्रचार है 
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दूसरी ओर देखो तो हिन्दी भाषी संसार में बड़े प्रभावशाली प्रतिभावान 
त्यागी उपदेशकों की परम्परा ने द्वार द्वार तक वेदान्त के सिद्धान्तों को पहुँचा 
दिया है। विशेषकर पंजाबकेसरी रणजीतर्सिह के शासन-काल में त्यागियों को 
जो प्रोत्साहन दिया गया था, उसके कारण नीचातिनीचों को भी वेदान्त दर्शन 
के उच्चतम उपदेशों को ग्रहण करने का अवसर प्राप्त हो गया। साक्ष्चिक अभि- 
मान के साथ पंजाबी कृषक पुत्री! कहती है कि मेरा सूत कातने का चरखा भी 
सो$४हम्‌ सो5हम्‌ पुकार रहा है और मैंने मेहतर त्यागियों को भी हृषीकेश के 
अरुण्यों में संन्यासी का वेष घारण किये वेदान्त का अध्ययन करते देखा है। .और 
वे एऐसे-बसे नहीं हैं। अनेक अभिमानी उच्चवर्णीय पुरुष भी उनके चरणों के 
समीप बेठकर शिक्षा प्राप्त करने में प्रसन्न होंगे। और ऐसा क्‍यों न हो? 
अन्त्यादपि पर॑ धर्ममू--नीचकुलोत्पन्न मनुष्य से भी परम धर्म--परमात्म-ज्ञान 
की शिक्षा ली जा सकती है। द 

इसी तरह उत्तर-पदिचमी प्रान्त' और पंजाब में धामिक शिक्षा बंगारू 


_ बम्बई या मद्रास की अपेक्षा अधिक है। भिन्न भिन्न सम्प्रदायों के सदा काल-प्रवास 


करनेवाले त्यागी--दशनामी, बैरागी और पंथी' लोग---प्रत्येक के द्वार पर धर्म 
का उपदेश दिया करते हैं और उसके लिए खचे क्या पड़ता है ?--केवछक एक 
टुकड़ा रोटी। और उनमें से अधिकांश कितने उदार और निःस्वार्थ होते हैं। 
एक कचू-पंयी या स्वतंत्र-पंथी संन्‍्यासी' (जो अपने को किसी पंथ में शामिल नहीं 
करता चाहते), ऐसे हैं, जिनके द्वारा राजपुताना में सैकड़ों पाठशालाएँ और 
दातव्य आश्रम स्थापित हुए हैं। उन्होंने जंगलों में अस्पताल खोले हैं और हिमा- 
लय के दुर्गम गिरि-नदियों को पार करने के लिए लोहे के पुल बनवाये हैं। और 
वे ऐसे पुरुष हैं कि सिक्के को अपने हाथों से कभी छूते तक नहीं और एक कम्बलू 
के सिवा कोई अन्य संसारी वस्तु अपने पास नहीं रखते।. इसी कारण लोगों में 
उनका नाम कमलीवाले' बाबा यथा स्वामी पड़ गया है.। वे अपना भोजन द्वार 
द्वार पर जाकर माँग लिया करते हैं। मैंने उनको एक ही घर से अपना पूरा 
भोजन लेते नहीं देखा है। वे इसी विचार या डर से ऐसा करते हैं कि 
कहीं किसी एक ही गृहस्थ को उनकी भिक्षा भाररूप न हों जाय। और ऐसे 





१, वरतंमान उत्तर प्रदेश । 

२. वेष्णव साधकों को देरागी कहते हैं। पत्थी--जेसे कबोर-पतन्‍्थी, नानक- 
पन्‍थी आदि। 

३. ये उस समय जीवित थे। 
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वे ही एक नहीं हैं। उनके समान और कितने ही हैं। भास्त में जब तक 
ऐसे भूदेव जीवित रहेंगे और अपने ऐसे दैवी आचरणरूप दुर्भेद्य परकोटे में 
सनातन धर्म” की रक्षा करते रहेंगे, तब तक वह पुराना घर्मे क्या कभी मर 
सकता है ? 

इस अमेरिका देश में वर्ष में केवल छः मास प्रत्येक रविवार को केवल दो घंटे 
ही धर्मोपदेश देने के लिए पादरी लोग ३०,००० रु०, ४०,००० रू०, ५०,००० ₹० 
और कभी कभी तो ९०,००० रु० तक वाषिक वेतन पाते हैं। देखो, अमेरिकन 
लोग अपने धर्मं की रक्षा के लिए किस तरह करोड़ों रुपये बहा देते हैं और बंग- 
देशीय नवयुवकों को यह शिक्षा दी गयी है कि ये देवतुल्य परम निःस्वार्थे कमली- 
वाले बाबा सरीखे संत अ।लसी और आवारा लोग हैं। मद्भवतानाञ्च ये भक्‍तास्ते 
में भक्‍्ततमा सताः---जो मेरे भक्‍तों के भवत हैं, उन्हें मैं अपना सबसे श्रेष्ठ 
भक्‍त मानता हूँ। 

अच्छा, अब एक दूसरे सिरें का उदाहरण लछो--मान लो, एक अत्यन्त 
अज्ञानी बरागी है। वह भी किसी गाँव में पहुँचेगा तो तुलसीकृत रामायण, 
चैतन्य-चरितामृत और यदि दाक्षिणात्य हुआ, तो दक्षिण के आलवार ग्रन्थों 
में से जो कुछ भी वह जानता होगा, उसे ग्राभवासियों को सिखाने का 
भरसक प्रयत्न करेग।। क्या ऐसा करने से कोई उपकार नहीं होता ? और यह 
सब केवल रोटी के टुकड़े और लँगोटी के कपड़े के बदले में हो जाता है। इन 
लोगों की निर्देयतापुर्ण समालोचना क्रने से पूर्व, मेरे भाइयों ! यह तो सोचो 
कि तुमने अपने ग़रीब देशभाइयों के लिए क्या किया है, जिनके खर्च से तुमते 
अपनी शिक्षा पायी, जिनका शोषण करके तुम अपने पदगौरव को क़ायम रखते 
हो और बाबा जी छोग केवल आवारा फिरनेवाले लोग होते हैं, यह सिखाने के 
लिए अपने शिक्षकों को वेतन देते हो ! " 

हमारे कुछ बंगदेशीय भाई लोग हिन्दू धर्म के इस पुनरुत्थान की, हिन्दू धर्म 
का 'नया विकास कहकर उसकी आलोचना करते हैं। वे इसे नया' भले ही कहें, 
क्योंकि हिन्दू धर्म केवल अभी ही बंगाल में प्रवेश कर रहा है। वहाँ अब तक तो 
धरम की समग्र कल्पना केवल खान-पान और विवाह सम्बन्धी देशाचार (स्थानीय 
रीति-रिवाज़ ) के समुदाय तक ही परिमित थी। 

श्री रामकृष्ण के शिष्यगण हिन्दू धर्म का जिस रूप में सारे भारत में प्रचार 
कर रहे हैं, वह सत्‌ शास्त्रों के अनुकूल है या नहीं, ऐसे बड़े विषय का विचार करने 


१. आदि पुराण में से एक इलोक का अंश। 
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के लिए इस छोटे से पत्रक में पर्याप्त स्थान नहीं है। पर मैं यहाँ अपने समालो- 
चकों के सामने क्ँछ संकेत अवश्य रखूग।, जिनसे हमारी स्थिति को समझने में 
उन्हें कुछ सहायतॉमिल सके। 

प्रथम तो मैंने ऐसी दलील कभी नहीं की कि “काशीदास' या क्ृत्तिवास 
के ग्रन्थों से हिन्दू धर्म का यथार्थ रूप जाना जा सकता है, यद्यपि उनकी वाणी 
अमृत समान' हैं और उनको श्रवण करनेवाले पुण्यवान' हैं। हिन्दू धर्म का 
यथार्थ ज्ञान प्राप्त करने के छिए हमें वेद और दर्शन शास्त्र पढ़ना चाहिए और 
भारत भर के महान्‌ आचार्यों और उनके शिष्यों से उपदेश ग्रहण करना 
चाहिए 

भाइयों ! यदि तुम गौतमसूत्र' से प्रारम्भ करो और आप्त"' के सम्बन्ध के 
उसके सिद्धान्तों को वांत्स्यायन भाष्य की दृष्टि से पढ़ो, और शबर आदि अन्य 
भाष्यकारों की सहायता से मीमांसकों के मत तक पहुँच जायँ, तो तुमको पता चलेगा _ 
कि वे अलौकिक प्रत्यक्ष' तथा आप्त' के विषय में क्या कहते हैं, क्या हर एक व्यक्ति 
आप्त हो सकता है अथवा नहीं, और ऐसे आप्तों के वाक्य होने के कारण ही वेदों 
का प्रामाण्य है। यदि तुमको यजुर्वेद की महीघरकृत प्रस्तावना पढ़ने का समय 
हो, तो उसमें तुमको इस बात का और अधिक स्पष्टीकरण मिलेगा कि वेद मनुष्य . 
के आध्यात्मिक जीवन के नियम हैं। और इसी कारण उनका सिद्धान्त है कि वेद 
अनादि तथा अनन्त हैं। द 

सृष्टि के अनादित्व का सिद्धान्त, केवल,हिन्दू धर्म का ही नहीं, वरन्‌ बौद्ध तथा 
जन धर्म का भी प्रधान आधघारस्तम्भ है। 

अब भारत के सभी सम्प्रदाय स्थल रूप से--ज्ञानमार्गी और भक्तिमार्गी--- 
इन दो श्रेणियों में विभकत किये जा सकते हैं। यदि तुम श्री शंकराचार्यक्ृतः शारी- 
रक भाष्य' की भूमिका को देखो, तो उसमें तुमको ज्ञान की निरपेक्षतः के सम्बन्ध 
में पूर्ण विवेचन मिलेगा और सिद्धान्त यह निकाला गया है कि ब्रह्म की अनुभूति 
और मोक्ष की प्राप्ति किसी अनुष्ठान, मत, वर्ण, जाति या सम्प्रदाय पर अवलूम्बित 


के कमर नस ताक समपककन. का, जैक नन्‍मआ+क अपन उन्‍्सककक्‍कथ राम +-९५ 3५४५८ >-धमनथननपुलकण निकल. पा फापपमनआणनापल, 


१. प्रसिद्ध बंगाली कवि। 

२. जिन्होंने पाया है--अर्थात्‌ ऐसे पुरुष जिन्होंने आत्म-तत्त्व “का 
साक्षात्कार किया है, जो मनृष्य स्वभावसुलभ दुबंलता से मुक्त हुए 
हें । 


“३. अपरोक्षानुभूति। 
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नहीं है। कोई भी साधन-चतुष्टय-सम्पन्न' साधक उसका अधिकारी बन सकता 
है। साधन-चतुष्टय सम्पूर्ण चित्तशुद्धि करनेवाले कुछ अनुष्ठान मात्र हैं। 

भक्तिमार्ग के विषय में तो बंगदेशीय समालोचक भी अच्छी तरह से जानते 
हैं कि भक्ति के कई आचार्यों ने यह घोषणा की हैं कि जाति, वंश, लिंग आदि--यहाँ 
तक कि मनृष्य योनि--की भी आवश्यकता मोक्ष के लिए नहीं है। केवल एक आव- 
इयक वस्तु है भक्ति। 

ज्ञान और भक्त दोनों को निरपेक्ष बतलाकर ही सर्वत्र उपदेश दिया गया 
है। इसी कारण एक भी ऐसे आचार नहीं हैं, जिन्होंने विशेष पंथ, विशेष जाति 
पा विशेष वंश की आवश्यकता मोक्ष के लिए बतायी हो। इस सम्बन्ध में अन्तरा 
बापि तु तद्दृष्ट: इस व्यास-सूत्र का शंकर, रामानुज और मध्व कृत भाष्य पढ़ो। 

समग्र उपनिषदों का अध्ययन करो और संहिताओं में भी देखो। कहीं भी 
प्रोक्ष के सम्बन्ध में अन्य धर्मों के समान मर्यादित या संकीर्ण विचार नहीं मिलेंगे। 
अन्य धर्मों के प्रति सहिष्णुता के विषय में सर्वत्र ही उल्लेख है, यहाँ तक कि 
अध्वर्यू वेद की संहिता के चालीसवें अध्याय के तृतीय या चतुर्थ इलोक में (यदि मुझे 
ढीक स्मरण है तो) कहा है--- 


न बुद्धिभेद॑ जनयेदज्ञानां कर्मंसंगिनास्‌ । 


4ही भाव हिन्दू धर्म में सर्वत्र विद्यमान है। 


कर नमलननानलन. अल रनवनननननकनाननननलननननवन न न + ला सन्‍नननमनननमलन 
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३. नित्यानित्यवस्तुविवेक--ब्रह्मू॑ नित्य तथा जगत अनित्थ--इस तस्‍्त्व 
का विचार (२) इहामृत्रफलभोगविराग--सांसारिक सुख तथा पारलौकिक 
स्वर्गादि भोग के सम्बन्ध में वितृष्णा (३) शमादि षद सम्पत्ति--(क) शम--- 
चित्तसंयम, (ख) दसम--इन्द्रियसंयम, (ग) उपरति--संन्‍्यास तथा चित्तवृत्ति 
का उपरस, (घ) तितिक्षा--प्रतिकार तथा चिन्ता-विलापशुन्य होकर समस्त 
दुःखों को सहना, (ड) श्रद्धा--गुरु-वेदान्त वाक्य में जिद्वास, (व) समाधान-- 
ब्रह्म में चित्त की एकाग्रता, (४) मुमक्ष॒त्व--मोक्षठाभ की प्रबल इच्छा। 

“-ब ० वेदान्तसुत्र का शारीरक भाष्य ॥१॥१३१॥ 
२. वेदान्तसूत्र ॥३।४॥३५॥ इसका अर्थ इसी शास्त्र में पाया जाता है कि अनेक 
व्यक्ति किसो आश्रमविज्ेष का अवलस्बन करके भी ज्ञान के अधिकारी हुए हैं। 

. ३: यह गीता में भी है, ३२६; इसका अर्थ है--जो कर्म को ही श्रेष्ठ मानकर 
कर्म में आसकत है; उन अज्ञ व्यक्तियों को ज्ञान का उपदेश देकर, ज्ञानी पुरुष को 
उनकी सति विचलित नहीं करनी चाहिए। द 





३७१ सदास के अभिनन्‍दन का उत्तर 


क्या भारत में कोई भी मनृष्य--जब तक वह सामाजिक नियमों का पालन 
करता रहा--किसी भी विशिष्ट इष्ट देवता को मानने के कारण या नास्तिक या 
अज्ञेयवादी होने के कारण पीड़ित किया गया ? समाज किसीकों सामाजिक नियम. 
भंग करने के अपराध में शासित करे, पर प्रत्येक मनुष्य के लिए, अति नोच पतित 
के लिए भी हिन्दू घम्मे में मोक्षमार्ग कभी बंद नहीं किया गया। इन दोनों विषयों 
को एक में मत मिलाओ। उदाहरणार्थ--मलाबार में जिस सड़क से उच्च वर्ण 
का मनुष्य चलता है, उससे चाण्डाल को चलने की मनाही है, पर यदि वह मुसलमान 
या ईसाई हो जाय, तो वह कहीं भी चल सकता है--ऐसा नियम हिन्दू राजा के राज्य 
में सदियों से रहा है। यह अठपटा भले ही दिखे, पर अत्यन्त प्रतिकूल अवस्था में 
भी अन्य धर्मों के प्रति सहिष्णुता का भाव तो इसमें स्पष्ट है। 

एक भाव हिन्दू धर्म में संसार के अन्य धर्मों की अपेक्षा विशेष है। उसके प्रकट 
करने में ऋषियों ने संस्कृत भाषा के प्राय: समग्र शब्दसमूह को निःशेष करे डालः 
है। वह भाव यह है कि मनुष्य को इसी जीवन में ईश्वर की प्राप्ति करनी होगी 
और अद्वेतग्रन्थ अत्यन्त प्रमाणयुक्त तके के साथ उसमें यह जोड़ देते हैं कि ईश्वर 
को जानना ही ईश्वर हो जाना है--ब्रह्मवेद ब्रह्म भवति।' . 

इसके आवश्यक फलस्वरूप यह उदार और अत्यन्त प्रभावशाली मत प्रकट 
. होता है--जो कि न केवल वैदिक ऋषियों द्वारा घोषित हुआ है, जिसे न केवल 
विदुर, घमंव्याध' आदि ने ही कहा है, वरन्‌ अभी कुछ सम पूर्व दादू-पंथी सम्प्रदाय 
के त्यागी संत निश्चलदास ने अपने विर्चारसागर' में ह्पष्टतापूर्वक कहा है -- 

“जिसने ब्रह्म] को जान लिया, वह ब्रह्म बन गया, उसकी वाणी वेद है, और उससे 
अज्ञान का अन्धकार दूर हट जायगा, चाहे वह वाणी संस्कृत में हो य। क्रिसी लोक- 
भाषा में हो।' 

इस प्रकार द्वैतवादियों के मत के अनुसार ब्रह्म की उपलब्धि करना, ईश्वर का 
साक्षात्कार करना या अद्वतवादियों के कहने के अनुसार ब्रह्म हो जाना--गही वेदों 
के समस्त उपदेशों का एकमात्र लक्ष्य है, और उसके अन्य उपदेश हमारी, उस लक्ष्य 
की ओर प्रगति के लिए सोपानस्वरूप हैं। भाष्यकार भगवान्‌ शंकराचार्य की महिमा 
यही है कि उनकी प्रतिभा ने व्यास के भावों की ऐसी अपूर्व व्याख्या प्रकट की । 


न्‍िलानसकल्पाल का 5 
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१. जानत तु्माह तुर्माह छू जाई--तुझसी रामायण, अयोध्याकाण्ड। 
२. द्र० महांभारत, वनपर्व। 
३. जो ब्रह्मविद्‌ वही ब्रह्म ताकों वाणी बेद। 

संस्कृत और भाषा में करत भरम का छेद ॥ 











 ब्िवेकानन्द साहित्य ३७२ 


निरपेक्ष रूप से केवल ब्रह्म ही सत्य है। सापेक्ष सत्य कौ दृष्टि से भारत और 
अन्य देशों के सभी विभिन्न मत उसी ब्रह्म के भिन्न भिन्न रूपों के: आधार पर बने 
हुए होने के कारण सत्य हैं। केवल कुछ मत दूसरे अन्य मतों से"श्रेष्ठ हैं। मान 
लो, एक मनुष्य सीधा सूये की ओर चलता जा रहा है। अपनी यात्रा में प्रत्येक पद 
पर वहं सूर्य के नवीन नवीन दृश्य--आकार, रूप और प्रकाश--हर क्षण नया नया 
देखता जायगा, जब तक कि वह प्रत्यक्ष सूयं तक न पहुँच जाय । पहले सूर्य जैसा उसे 
एक बड़े गेंद सा दिखायी देता था, वैसा तो वह कभी नहीं था; न वह सूर्य कभी वैसा 
ही था, जैसा कि उसे वह अपनी यात्रा में भिन्न भिन्न रूपों में दिखा। फिर भी क्या 
यह सत्य नहीं है कि हमारे उस यात्री ने सदा सूर्य को ही देखा और उस सूर्य के सिवा 
किसी अन्य वस्तु को नहीं देखा ! उसी तरह ये सभी भिन्न भिन्न मत सत्य हैं--- 
कुछ सब्निकट हैं, तो कुछ यथार्थ सूर्य से अधिक दूर हैं--और वह सूर्य है हमारा 
एकमेवाद्वितीयम्‌ ब्रह्म (एक अद्वितीय ब्रह्म) । 

और जब वेद ही उस सत्य' निविशेष ब्रह्म की शिक्षा देनेवाले एकमात्र शास्त्र 
हैं और ईश्वर सम्बन्धी अन्य सब मत केवल उसीके छोटे मर्यादित दर्शन मात्र हैं; 
जब कि सर्वलोकहितिषिणी श्रुति भगवती धीरे से भक्त का हाथ पकड़ लेती है और 
एक श्रेणी से दूसरी में, और क्रमशः अन्य सभी श्रेणियों में से, जहाँ जहाँ से पार 
होना आवश्यक है वहाँ से ले जाकर, उस निविशेष ब्रह्म तक पहुँचा देती है; और 
जब अन्य सभी धर्म उन्हींमें से रुदगति तथा स्थितिशील रूप में किसी एक या दूसरी 
श्रेणी मात्र का ही निर्देश करते हैं, तब तो संसार के सभी धर्म उस नामरहित, सीमा- 
रहित, नित्य वैदिक धर्म के अन्तर्गत हैं। 

सैकड़ों जीवन तक लगातार प्रयत्न करो, युगों अपने मन के अन्तस्तल में 
खोजो---तो भी तुमको एक भी ऐसा उदार धामिक विचार दिखायी नहीं देगा, 
जो कि आध्यात्मिकता की उस अनन्त खान में पूर्व से ही अन्तनिहित न हो। 

अब हिन्दुओं की मू्तियुजा कही जानेवाली तथाकथित प्रथा को ले लो-- 
प्रथम तो तुम जाकर उस पूजा के विभिन्न प्रकारों को सीखो और यह निश्चय 
करो कि वे उपासक यथार्थ में पूजा कहाँ कर रहे हैं--मन्दिर में, प्रतिमा में या 
अपने देह-मन्दिर में। पहले यह तो निश्चय रूप से जान लो कि वे क्‍या कर 
रहे हैं (निन्‍्दा करनेवालों में से ९० प्रतिशत से अधिक लोग इस बात को नहीं 
जानते) और तब वेदान्त दर्शन की दृष्टि से बह बात अपने आप ही समझ में आ 
जायगी। 

फिर भी यह कर्म अनिवाये नहीं हैं। वरन्‌ मनु! को खोलकर देखो, जहाँ 
उसमें प्रत्येक वृद्ध मनुष्य के लिए चतुर्थ आश्रम ग्रहण करने की आज्ञा है, चाहे वह 
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३७ सद्रास के अभिनन्‍्दन का उत्तर 


बसा करे या न करे, उसे सभी कर्मों का त्याग तो करना ही चाहिए। सर्वत्र यही 
पुनः पुत: कहा गया है कि ये सभी कर्म ज्ञान में जाकर समाप्त होते हैं--ज्ञाने परि- 
समाप्यते । 

यथार्थ में तो अन्य देशों के अनेक भद्र लोगों की अपेक्षा किसी भी हिन्दू किसान 
को घामिक शिक्षा अधिक प्राप्त है। अपने भाषणों में दर्शत और धर्मशास्त्र के 


. यूरोपीय शब्दों के उपयोग करने के विषय में मुझे एक मित्र ने दोबी ठहराया। मैं 


संस्कृत शब्दों का सहूष उपयोग करता, मेरे लिए बेसा करना बहुत आसान होता, 
क्योंकि धर्म-भाव को प्रकट करने के लिए एकमात्र पूर्ण साधन संस्कृत भाषा ही है; 
पर वह मित्र यह भूल गया था कि मैं पाव्चात्य श्रोताओं के सामने भाषण दे रहा 
था। और यद्यपि एक भारतीय ईसाई पादरी ने यह कहा था कि हिन्दू लोग अपने 
धर्मग्रन्थों का अर्थ भूल गये हैं और पादरी लोगों ने ही उसका अर्थ खोज निकाला, 
पादरियों के उस बृहत्‌ समुदाय में मुझे एक भी ऐस। नहीं मिला, जो संस्कृत का एक 
वाक्य भी समझ सकता--पर फिर भी उनमें से कई ऐसे थे, जिन्होंने बेदों तथा 
हिन्दू धर्म के अन्य पवित्र ग्रन्थों की निन्‍्दात्मक समालोचना के विद्वत्तापूर्ण लेख पढ़- 
कर सुनाये ! द 

यह बात सच नहीं है कि मैं किसी धर्म का विरोधी हूँ। और मैं भारत के ईसाई 
पादरियों से शत्रुता रखता हूँ, यह भी उतना ही असत्य है। परन्तु अमेरिका में वे 
जिस तरीके से चंदा से धन एकत्र करते हैं, उसका मैं अवश्य ही प्रतिवाद करता 
हूँ। बच्चों की पाठ्य पुस्तकों में ऐसे चित्रों के छापने का क्या मतलब है, जिनमें 
हिन्दू माता अपने बच्चे को गंगा नदी में मगर के मूँह में झोंक रही है? चित्र में 
माता तो काले रंग की है, परन्तु बच्चे का रंग गौर रखा गया है, जिससे कि बच्चे 
के प्रति सहानूभूति अधिक बढ़े और धन अधिक प्राप्त हो। उन चित्रों का भी क्या 
अर्थ है, जिनमें एक मनुष्य अपनी पत्नी को अपने हाथों से एक स्तम्भ से बाँधकर 
इसलिए जीवित जला रहा है कि वह मरकर भूत हो जाये और उसके (अपने पति 
के ) शत्रुओं को सताये ! मनुष्यों के समूह को कुचलते हुए बड़े बड़े रथों के चित्र 
छापने का क्‍या मतलब है? उस दिन इस देश में (अमेरिका में) बच्चों के लिए 
एक पुस्तक प्रकाशित हुई। उसमें एक सज्जन अपनी कलकत्ता-यात्रा का वर्णन 


कर रहे हैं। वे कहते हैं कि कलकत्ता की सड़कों पर कई धर्मोन्मत्त मनुष्यों पर 


से .उनको कुचलछते हुए एक बड़ा रथ चलाया जा रहा था, ऐसा मैंने देखा। 
मेमफिस शहर में मैंने एक पादरी को यह प्रचार करते सुना कि भारत के प्रत्येक 


| हनन मे पननन अत अननमननननननज मनन. 


१. गीता ॥४।३३॥ 
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ग्राम में एक ऐसा तालाब रहता है, जो छोटे छोटे बच्चों की हड्डियों से भरा 


रहता है। 
हिन्दुओं ने ईसा मसीह के उन शिष्यों को, जो प्रत्येक ईसाई बालक को यह 
सिखाते हैं कि हिन्दू दुष्ट हैं, अभागे हैं और पृथ्वी में अत्यन्त भयानक दानवस्वरूप 
हैं, क्या किया है? यहाँ के बालकों की रविवार की फाठशाल़ाओं की शिक्षा का एक 
अंश यही रहता है कि जो ईसाई नहीं हैं, उन लोगों से और विशेषकर हिन्दुओं से 
घृणा करो, ताकि बचपन प्ले ही वे पांदरी मिशन को अपने पैसे चंदे के रूप में देने 
लगें। यदि सत्य के लिए नहीं, तो कम से कम अपने ही बच्चों के सदाचार की रक्षा 
के निमित्त ईसाई पादरियों को चाहिए कि वे ऐसी बातें न होने दें। ऐसे बच्चे आगे 
बड़े होकर निर्देयी पुरुष और स्त्री बनते हैं, तो इसमें आश्चर्य ही क्या है ? जो प्रचा- 
रक अनन्त नरकों की यातनाओं, वहाँ की प्रज्वलित अग्निज्वाला, प्रज्वलित गंधक 
आदि का जितना ही अधिक भयंकर वर्णन कर सके, उसे उतनी ही अधिक प्रतिष्ठा 
कट्टरपन्थियों में मिलती है। हमारे एक मित्र की नौकरानी लड़की को पुनरुत्थान 
सम्प्रदाय (४८४४४७॥४४८) के उपदेश सुनने के परिणामस्वरूप पागरूखाने में रखना 
पड़ा। उसके लिए नरकाग्नि और प्रज्वलछित गंघक' की मात्रा अत्यधिक हो गयी! 


पुनरच, हिन्दू धर्म के विरुद्ध मद्रास में प्रकाशित पुस्तकों की ओर तो देखो । यदि इस . 


प्रकार का एक वाक्य भी कोई हिन्दू ईसाई धर्म के विरुद्ध लिख दे, तो पादरी लोग 
बदला लेने के लिए आकाश -पाताल एक कर डालेगे। ु 

मेरे देशबंधुओ ! मैं इस देश में एक वर्ष से अधिक रह चुका हूँ। मैंनें इनके 
समाज .का प्रायः कोता कोना छान डाला है। और दोनों का मिलान करके मैं तुम 
लोगों को बता रहा हूँ कि जैसा पादरी लोग संसार को बताया करते हैं, उस प्रकार 
न तो हम लोग राक्षस" हैं और न वे लोग दिवलता' ही, जैसा कि उनका दावा है। 
पादरी लोग नैतिक पतन, बाल हत्या और हिन्दू विवाह-पद्धति के दोषों के सम्बंन्ध 
में जितना ही कम बोलें, उतना ही उनके' लिए बेहतर होगा। कई देशों के ऐसे यथार्थ 
चित्र हो सकते हैं, जिनके सामने पादरियों द्वारा खींचे हुए हिन्दू समाज के सभी 
काल्पनिक चित्र फीके पड़ जायेँंगे। परन्तु मेरे जीवन का उद्देश्य वैतनिक प्रचा- 
रक बनने का नहीं है। हिन्दू समाज सम्पूर्ण निर्दोष है, ऐसा दावा और कोई करे 
तो करे, मैं तो कदापि ने करूँगा। मेरे समाज की, त्रुटियों की, या शताब्दियों के 
दुर्भाग्य के कारण जिन दोषों ने उसमें जड़ जमा ली है, उनकी जानकारी मझे औरों 


१. एक सम्प्रदाय, जो कुछ अनुदार मतों को ईसाई धर्म का प्राचोन भाव 
कहकर पुनः स्थोपित करने का प्रयत्न करता है। 


५... ००+००००५५५-००००००::०००००००:०००:- हमर 
अं . 
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की अपेक्षा अधिक है। विदेशी मित्रों! यदि तुम सच्ची सहानुभूति के साथ 
सहायता देने के लिए---न कि विनाश करने के लिए---आते हो तो, ईश्वर तुमको 
सफल बनाये। परन्तु यदि इस दलित और पतित राष्ट्र के मस्तक पर समय-. 
कुसमय सतत गालियों की बौछार करके अपने निजी राष्ट्र की नैतिक श्रेष्ठता की 
विजयपूर्ण घोषणा करना ही तुम्हारा उद्देश्य है, तो मैं तुमको साफ़ साफ़ बतला 
देना चाहता हूँ कि यदि कुछ भी न्याय. के साथ तुलना की जायगी, तो नेतिक 
आचार में हिन्दू लोग संसार की अन्य जातियों' की अपेक्षा अत्यधिक उन्नत पाये 
जायँगे द 

भारत में घर्म पर प्रतिबंध नहीं रखा गया था। किसी भी मनुष्य को अपने 
इष्टदेव या सम्प्रदाय या अपने गुश के चुनते में कोई रोक-टोक नहीं की जाती थी 
इसी कारण यहाँ धर्म की जैसी वृद्धि हुई, वैसी कहीं नहीं हुई। दूसरी ओर ऐसा 
हुआ कि धर्म के इन असंख्य विभेदों को रखने के लिए एक स्थिर बिन्दु की आवश्यकता 
हुई, और भारत में समाज ही ऐसा बिन्दु माना गया। परिणामस्वरूप समाज कड़ा 
और कठोर तथा प्रायः अचल बन गया। कारण यह है कि स्वाधीनता ही उन्नति 
का एकमात्र उपाय है 

इसके विपरीत पाइचात्य देशों में विभिन्न भावों के' विकास का क्षेत्र समाज 
था और स्थिर बिन्दु था धर्म। मरतक्य ही यूरोपीय धर्म का मूलमंत्र बत गया और : 
अभी भी है। और प्रत्येक नये १रिवर्तन को अपने लिए थोड़ा भी स्थान प्राप्त करने 
के लिए रक्त की नदी में से तैरकर जाना पड़ता है। परिणामस्वरूप वहाँ सामाजिक 
संगठन तो अपूर्व है, परन्तु धर्म अत्यन्त स्थूल जड़वाद से आगे नहीं बढ़ सका। 

. आज परदिचम तो अपनी आवश्यकताओं के विषय में जाग्रत हो रहा है और 
पाश्चात्य ईश्वरतत्त्वान्वेषियों का मूलमंत्र मनुष्य का सच्चा स्वरूप और आत्मा 
हो गया है। संस्कृत दर्शन का विद्यार्थी जानता है कि वायु किघर से बह रही है; 
शक्ति कहीं से भी आये, जब तक वह नवीन जीवन का संचार करती रहे, उस पर 
कोई आपत्ति नहीं की जा सकती 

उसी समय भारत में नयी १रिस्थितियों के कारण सामाजिक संगठन के पुन 
संशोघन की आवश्यकता विशेष रूप से प्रतीत होने छगी। पिछले पौन सौ वर्षों 
से भारत में सुधार-सभाओं और सुधारकों की बहुत चहल-पहल रही है। पर शोक 
की बात है कि उनमें से प्रत्येक यत्त असफल रहा। उन लोगों को समाज-सुधार 
का यथार्थ रहस्य विदित नहीं था। उन्होंने यथार्थ में सीखने लायक़ बड़ी बात की _ 
नहीं सीखा । उतावली में उन लोगों ने हमारे समाज के सारे दोषों को उत्तरदायित्व : 
धर्म के मत्ये मढ़ दिया और कथा में वर्णित अपने मित्र के कपाल पर बैठे हुए 











. विवेकानन्द साहित्य. ३७६ 


मच्छर को मारने की इच्छा करनेवाले मनुष्य की तरह अपने मित्र और मच्छर 
दोनों को शायद उन्होंने एक साथ ही मार डाला होता। परन्तु सौभाग्य से इस 
प्रसंग में तो स्वयं वे ही अचल चट्टानों पर जाकर टकराये और उस टकराने की चोट 
से अपना ही अस्तित्व खो बैठे। उन उदार निःस्वार्थ आत्माओं को घन्य है, जो अपने 
विपथगामी प्रयत्नों में श्रम उठाते हुए असफल रहे। उनके सुधार के प्रति उत्साह- 
रूपी वैद्युतिक आघातों की उस निद्रामग्न समाजरूपी कुमकर्ण को अत्यन्त आव- 
इयकता थी। पर वे पूर्णतः विनाशात्मक थे, रचनात्मक नहीं; और इसी कारण 
मरणशील थे, अत: मर भी गये। द 
आओ, हम उन्हें आशीर्वाद दें और उनके अनुभव से लाभ उठायें। उन्होंने यह्‌ 
पाठ नहीं पढ़ा कि विकास का भीतर से आरम्भ होकर बाहर उसकी परिणति होती 
है और सभी क्रमविकास' पूर्ववर्ती किसी क्रमसंकोच का पुनविकास मात्र है। वे यह 
नहीं जान पाये कि बीज अपने चारों ओर के तत्त्वों से उपादान ग्रहण करता है, पर 
वृक्ष तो अपनी ही प्रकृति में उगेगा। जब तक सम्पूर्ण हिन्दू जाति निर्मल न हो जाय 
और उसकी भूमि को नयी जाति अधिकृत न कर ले, तब तक समाज के ऐसे विप्लव- 
कारी संस्कार सम्भव नहीं हैं। चांहे पूर्व प्रयत्न करे, चाहे पश्चिम, भारत कभी 
यूरोप नहीं बन सकता, जब तक्‌ कि वह मर-मिट न जाय। हक 
और क्या वह कभी मर भी जायगा ? वह भारत जो प्राचीन काल से सभी 
उदात्तता, नैतिकता और आध्यात्मिकता का जन्मस्थान रहा है, वह देश जिसमें 
ऋषिगण विचरण करते रहे हैं, जिस भूमि में देवतुल्य म नुष्य अभी भी जीवित और 


“जाग्मत हैं, क्या मर जायगा,? भाइयों ! मैं उस एथेंसीय ऋषि' की लालटेन को 


उघार लेकर तुम्हारे पीछे पीछे इस विद्ञयाल संसार के शहरों, ग्रामों, मैदानों और 
जंगलों को चलूगा---मुझे अगर तुम दिखा सकते हो, तो ऐसे पुरुष दूसरे देशों में भी 
दिखा दो। सत्य ही कहा है, वृक्ष की पहचान उसके फलों से ही होती है।' भारत 
में प्रत्येक आज्र वृक्ष के नीचे जाओ और ज़मीन पर गिरे हुए कच्चे कीड़े लगे हुए 
फलों के बोरे के बोरे भरकर ले आओ और उनमें से प्रत्येक फल पर अत्यन्त विद्वत्ता- 
पूर्ण सेकड़ों पुस्तक लिख डालो--परन्तु इतने पर भी तुम एक भी आम्र फल का 


यथार्थ वर्णन नहीं कर पाओगे। अच्छा, अब तुम एक रसीला मीठा पूरा पका आम 


१.. ऋभविकास--.2ए०।ए४०म $ कमसंकोच---]7ए०0प४०४ 
२. डायोजीनीज्ञ, सिनिक (2097०) सम्प्रदाय के एक महात्मा, जिनका 


यह विदवास था कि संसार में सच्चे साथु बहुत कम हैं। इसी भाव को प्रकट करने 


के लिए वे बिन में लालटेन जलाकर इधर-उधर घमा करते ये। 
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३७७ क्‍ .... भव्रास के अभिनन्‍्वन का उसर 


उस पेड़ पर से तोड़ छो और अब तुम आम सचमुच क्या है,-घंहू. पूर्ण रूप से जान 
. जाओगे। 


उसी तरह ये देव-मानव हिन्दू धर्म के यथार्थ स्वरूप का परिचय दे रहे हैं। वे 
उस जातिरूप वृक्ष की प्रकृति, शक्ति और सम्भावनाओं को स्पष्ट रूप में प्रकाशित 
करते हैं। वह जातिवृक्ष ऐसा है कि उसने कई शताब्दियों की सभ्यता देखी है। 


. उस वृक्ष ने सहस्नों वर्षों तक झंझावात के आघातों को सहन किया और फिर भी 


सनातन यौवन की अक्षुण्ण शक्तियों से भरा हुआ खड़ा है। 

क्या भारत मर जायगा ? तब तो संसार से सारी आध्यात्मिकता का समूल 
नाश हो जायगा, सारे सदाचारपूर्ण आदर्श जीवन का विनाश हो जायग।, धर्मों के .. 
प्रति सारी मधुर सहानुभूति नष्ट हो जायगी, सारी भाव॒कता का भी लोप हो जायगा। 
और उसके स्थान में कामरूपी देव और विलासितारूपी देवी राज्य करेगी। धन 
उनका पुरोहित होगा। प्रतारणा, पाशविक बल और प्रतिद्वन्द्रिता, ये ही उनकी 
पूजा-पद्धति होंगी और मानवात्मा उनकी बलिसामग्री हो जायगी। ऐसी दुषे- 
टना कभी हो नहीं सकती। क्रियाशक्ति की अपेक्षा सहनशक्ति कई गुना बड़ी होती 


है। प्रेम का बल घृणा के बल की अपेक्षा अनन्त गुना अधिक है। जो समझते हैं. 


कि हिन्दू घर्मं का वर्तमान पुनरुत्थान देशभक्ति की प्रवृत्ति का विकास मात्र है 
वे भ्रम में हैं। पथ श्र द 

आओ, सर्वप्रथम हम इस अद्भुत व्यापार को समझने का प्रयत्न... 
क्या यह आइचयय की बात नहीं है कि जब कि वतंमान वैज्ञानिक खोज के प्रबल 
आक्रमण के सामने पाइचात्य स्वमतांध वर्मो के पुराने किले टूट टूटकर घूलि में मिल 
रहे हैं, जब कि आधुनिक विज्ञान के हथौडों की चोटें उन धामिक मतों को चीनी 
मिट्टी के बत॑नों की तरह चूर चूर कर रही हैं, जिनका आधार केवल विश्वास या _ 
चर्च-समिति की सभाओं का बहुमत है, जब कि पाइ्चात्य बमंसमूह अत्युम्र आधुनिक _ 
विचारों की बढ़ती हुई तरग के साथ मेल मिलाने में अपनी बुद्धि का दिवाला निकाल 
चुका है, जब कि अन्य धर्मो के मूल ग्रन्थों के वाक्‍्यों की, आधुनिक विचारों के निंत्य 
बढनेवाले दबाव के कारण, जहाँ तक बन पड़ा, अत्यन्त खींचातानी की गयी--उनमें 


से अधिकांश तो इस खींचातानी में टूट गये और रद्दीखाने में डाल दिये गये, जब कि 


पश्चिम के अधिकांश विचारशील व्यक्ति चर्च के साथ अपना सम्बन्ध तोड़कर 
अशान्ति-सागर में इधर-उधर बह रहे हैं, उस, समय भी वेदरूपी ज्ञान के झरने से. 
जीवनामत पीनेवाले, वेदों से उत्पन्न केवल हिन्दू और बौद्ध धर्म ही पुनरज्जीवित 


हो रहे हू? . 











पद्चिम के अशान्त हृदय नास्तिक और अज्ञेयवादी को गीता और पघम्मपर्दा 


में ही ऐसा स्थान मिलता है, जहाँ उनका चित्त शान्ति पाता है। 


अब पाँसे पलट गये। जो हिन्दू निराशा के आँसू बहाता हुआ अपने पुराने द 


निवास-गृह को आततायियों द्वारा.प्रज्वलित अग्नि से परिवेष्टित देख रहा था, आज 
जब कि आधुनिक विचार के शोधक प्रकाश ने घुएं के अन्धकार को हटा दिया है, 
तब वही हिन्दू देख रहा है कि उसीका घर तो अपनी पूरी दृढ़ता के साथ खड़ा हुआ 


है और शेष सब लोग या तो मर मिटे या अपने अपने घर हिन्दू नमूने के अनुसार नये. 


सिरे से बना रहे हैं। यह देखकर उस हिन्दू ने अपने आँसू पोंछ डाले और यह जान 
. लिया कि उर््वमलमघःशाखमब्वत्थ' को जड़ तक काटने की कोशिश करनेवाली 
वह कुल्हाड़ी चीर-फाड़ करनेवाले चिकित्सक सर्जन की हितकारक छूरी ही 
साबित हुई। 
उसने यह देख लिया कि अपने धर्म की रक्षा के लिए न तो उसे शास्त्र-वाक्यों 
की तोड़-मरोड करनी. है और न किसी अन्य प्रकार की. बौद्धिक बेइमानी ही। 
इतना ही नहीं, वह तो अपने शास्त्रों में जो कुछ निम्न श्रेणी का है, उसे निम्न ही 
कहकर स्वीकार कर सकता है, क्योंकि शास्त्रकारों ने निम्न स्तर के अधिकारियों 
के लिए अरुन्वती-दर्गन न्याय के अनुसार वसा ही जान-बूझकर रखा है। घन्य 
हैं वे पुरातन ऋषि, जिन्होंने ऐसे सर्वव्यापी, सदा विस्तारञ्यील घर्मप्रणाली का आवि- 
हकार किया है, जिसमें भौतिक क्षेत्र में आज तक जो आविष्कार हो चुके हैं और जो 
कुछ भी भविष्य में होनेवाले हैं, उन सबका सादर समावेश हो सकता है। अब तो 


हिन्दू अपने शास्त्रों का आदर पुनः नये भाव से करने रूगा है और उसने यह तगी 


जानकारी प्राप्त की है कि जो वैज्ञानिक आविष्कार प्रत्येक मर्यादित छोटी छोटी 
धर्म-प्रणाली के लिए घातक सिद्ध हुए, वे सब उसके पूर्वजों के ध्यानलब्ध, तुरीय 





१. बोद्धों का श्रेष्ठ नीतिशास्त्र । 

२. गीता (१५११) तथा कठोपनिषद्‌ (२।३।१) से उद्धत। इसका अर्थ है-+- 
इस संसार-वक्ष का मूल ऊध्वे (ब्रह्म) में, और शाखा-प्रशाखाएं निम्त की ओर 
फली हुई हैँ। यहाँ पर उसका अर्थ है हिन्दू घ॒र्म । 


३. अरुन्च्ती एक इतना छोटा तारा है, जो शीघ्र नहीं दिखायी देता। जब _ 
उस तारे 





उसे किसी मनुष्य को दिखाना होता है, तो पहले उस मनुष्य को दृष्टि 
के निकट के किसी दूसरे बड़े चमकौले तारे की ओर की जाती है, और इस प्रकार 
. ऋमशः उस छोटे अरुन्धती तारे को दिखाया जाता है। इसी प्रकार घर्म का सुक्म 
भाव समझने के लिए पहले स्थल भाव की सहायता लेनी पड़ती है। 


मा मम न नवीन न न मन 





३७९ . ह ' शभद्रास के अभिनन्‍दत का उत्तर 


अवस्था में पाये हुए सत्यों के ही वृद्धि और इन्द्रियजन्य व्यावहारिक ज्ञानक्षेत्र में 
पुनराविष्कार मात्र हैं 

अतः उसे न तो किसी वस्तु का त्याग ही करना है और न किसी वस्तु को प्राप्त 
करने के लिए इधर-उंघर भटकना ही है, वरन्‌ उसके लिए इतना ही पर्याप्त है कि 
वह अपने पृवजों से उत्तराधिकार में पाये हुए अनन्त कोष में से' केवल थोड़ा सा 
निकालकर अपने उपयोग में छाये और उससे अपनी आवश्यकता की पूर्ति करे। 
और उसने ऐसा करना आरम्भ कर दिया है और मविष्य में वह्‌ और अधिकाधिक 
करेमा। क्या यही' इस पुनरत्यान. का सच्चा कारण नहीं है? 

बंगाल के नवयुवकों ! तुम लोगों से मेरा विशेष अनुरोध है। भाइयो ! 
हमें यह जानकर लज्जा होती है कि जिन बहुतेरे वास्तविक दोषों के कारण विदेशी 
लोग हिन्दू जाति को बदताम करते हैं, उन दोषों का कारण हम ही हैं। हम ही 
भारत की अन्य जातियों के सिर पर बरसनेवाली अनुचित गालियों के कारण हैं। 
पर ईइवर को धन्यवाद है कि हम लछोग इस. बात को पूर्णतया जान गये हैं 
और उसी ईइवर के आशीर्वाद सेन केवल अपने को ही शुद्ध कर लेंगे, वरन्‌ 
सारे भारत को सनातन घर्म द्वारा उपदिष्ट आद्शों के प्राप्त करने में सहायता 
दंगे। 

सर्वप्रथम तो हमें उस चिह्न--ईर्ष्यारूपी कलंक---को, जिसे गुलामों के ललाट 
में प्रकृति सदैव लगा दिया करती है, धो डालना चाहिए। किसीसे ईर्ष्या मत करो। 
भलाई के काम करनेवाले प्रत्येक की अपने हाथ का सहारा दो। तीनों लोकों के 
जीव मात्र के लिए शुभ कामता करो। 

अपने धर्म के उसी एक केन्द्रवर्ती सत्य प्र खड़े हो जाओ--जो हिन्दू, बौद्ध 
और जैनियों के लिए पैतुंक सम्पत्ति है। वह सत्य है, मनुष्य की आत्मा--अज, 
अविनाशी, सर्वव्यापी, अनन्त, मानवात्मा, जिसकी महिमा वेद भी वर्णन नहीं कर 
सकते, जिसके वैभव के सामने सूर्य-चन्द्र, तारागण और नक्षत्र-समूहों के साथ सारा 
विश्व एक बिन्दुवत्‌ है। प्रत्येक स्त्री-पुरुष, यही नहीं, उच्चतम देवों से लेकर 
पदतलस्थ कीट पर्यन्त सभी वही आत्मा, विकेसित या अविकसित है। अन्तर प्रकार 
में नहीं, केवल परिमाण में है। 

आत्मा की इस अनन्त शक्ति का प्रयोग जड़ वस्तु पर होने से भौतिक उन्नति 
होती है, विचार पर होने से बुद्धि का विकास होता है और अपने ही पर होने से मनुष्य 
का ईश्वर बन जाता है। ' 

पहले हमें ईश्वर घन लेने दो। तत्पश्चात्‌ दूसरों को ईश्वर बनाने में सहायता 
देंगे। बनो और बनाओ, यही हमारा मूलू-मंत्र रह। 
५-२५ 





विवेकानन्द साहित्य ७९ 


ऐसा न कहो कि मनुष्य पापी है। उसे यह बताओ कि ततृ ब्रह्म है। यदि कोई शैतान 
हो, तो भी हमारा कतंव्य यही है कि हम ब्रह्म का ही स्मरण करें, शैतान क्रा नहीं। 

यदि कोठरी में अन्धकार है, तो सदा अन्धचकार का अतुभव करते रहने और 
अन्धकार अन्धकार चिल्लाते'रहने से तो वह दूर नहीं होगा, बल्कि प्रकाश को भीतर 
ले आओ, तब वह दूर हो जायगा। यह तो हमें समझ लेना चाहिए कि जो कुछ भी 
अभावात्मक है, विनाशकारी है और केवल दोष देखनेवाला है, उसका अन्त अवद्य- 
म्भावी है; और जो भावात्मक, सत्यात्मक और रचंनात्मक है, वही अमर है और 
वही सदा रहेगा। हम यही कहें--- हम हैं,, ईश्वर हैं और हम ईश्वर हैं।' शिवो5हम्‌ 
शिवो5हम्‌ कहते हुए आगे बढ़ते चछो। जड़ नहीं, बरन्‌ चैतन्य हमारा लक्ष्य है। 
नाम और रूपवाले सभी नामख्यपहीन सत्ता के अधीन हैं। इसी सनातन सत्य 
की शिक्षा श्रुति दे रही है। प्रकाश को ले आओ, अन्धकार आप ही आप नष्ट हो 
जायगा। वेदान्त-केसरी गर्जना करे, सियार अपने अपने बिलों में छिप जायँगे। 
भावों को सब ओर बिखेर दो और फल अपने आप होता रहेगा। भिन्न भिन्न 
रासायनिक द्र॒व्यों की एक साथ डाल दो, उसकी सम्मिश्रण-क्रिया आप ही आप 
होती रहेगी। आत्मा की शक्ति का विकास करो, और सारे भारत के विस्तृत 
क्षेत्र में उसे ढाल दो और जिस स्थिति की आवश्यकता है, वह आप ही आप प्राप्त 
हो जायगी। ह 

अपने आम्यन्तरिक ब्रह्मभाव को प्रकट करो और उसके चारों ओर सब कुछ 
समन्वित होकर विन्यस्त हो जायगा। वेदों में बताये हुए इन्द्र और विरोचन' 
के उदाहरण को स्मरण रखो। दोनों को अपने ब्रह्मतव का बोध कराया गया था, 
परन्तु असुर विरोचन अपनी देह को ही ब्रह्म मान बैठा। इन्द्र तो देवता थे, वे समझ 
गये कि वास्तव में आत्मा ही ब्रह्म है। तुम तो इन्द्र की सन्‍्तान हो। तुम देवताओं 
के वंशज हो। जड़ पदार्थ तुम्हारा ईश्वर कदापि नहीं हो सकता; शरीर तुम्हारा 
ईश्वर कभी नहीं हो सकता। | 

भारत का पुनरुत्थान होगा, पर वह्‌ जड़ की शक्ति से नहीं, वरन्‌ आत्मा की 
शक्ति द्वारा। वह उत्थान विनाश की ध्वजा लेकर नहीं, वरन्‌ शान्ति और प्रेम 

_ की ध्वजा से---संन्यासियों के वेश से---धन की शक्ति से नहीं, बल्कि भिक्षापात्र की 
दक्ति से सम्पादित होगा। ऐसा मत कहो कि हम दुर्बल हैं, कमज़ोर हैं। आत्मा 
सर्वशक्तिमान है। श्री रामकृष्ण के चरणों के दैवी स्पर्श से जिनका अभ्युदय हुआ 
. है, उन मुट्ठी भर नवयुवकों की ओर देखो। उन्होंने उनके उपदेशों का प्रचार आसाम 


१. द्र० छात्वोग्योपनिषत्‌ का शेष भाग। 











शे८१ .. सद्रास के अभिनन्‍्दन का उत्तर 


से सिंध तक और हिमालय से कन्याकुमारी तक कर डाला। वे लोग हिमालय 
पवेत को बीस हजार फ़ुट की ऊँचाई पर से पैदल ही बफ़ पर से लाँघकर तिब्बत के 
रहस्यमय प्रदेश में प्रविष्ट हो गये। उन्होंने अपनी रोटी भिक्षा द्वारा प्राप्त की और 
अपने अंग चिथड़ों से ढाँके। उन पर कितने ही अत्याचार किये गये, पुलिस ने उनका 
पीछा किया, वे जेल में, डाले गये, पर अन्त में जब सरकार को उनकी निर्दोषिता का 
निरचय हो गया, तब वे मुक्त कर दिये गये। 

उनकी संखझ्या अभी बीस है। कल उनकी संख्या दो हज़ार बना दो। बंगदेश 
के युवकों ! तुम्हारे देश को इसकी आवश्यकता है। सारे संस।र को इसकी आव- 
इयकता है। अपने अन्तःस्थित ब्रह्म को जगाओ, जो तुम्हें क्षुधा-तृष्णा, शीत-उष्ण 
सहन करने में समर्थ बना देगा। विलासपूर्ण भवनों में बैठे बैठे जीवन की सभी सुख- 
सामग्री से घिरे हुए रहना और धर्म की थोड़ी सी चर्चा कर लेना अन्य देशों में भले 
ही' शोभा दे, पर भारंत को तो स्वभावतः सत्य की इससे कहीं अधिक पहचान है। 
वह तो प्रकृति से ही अधिक सत्य-प्रेमी है। वह कपटवेश को अपनी अन्तःशक्ति से 
ही ताड़ जाता है। तुम लोग त्याग करो, महान्‌ बनों। कोई भी बड़ा कार्य बिना 
त्याग के नहीं किया जा सकता। स्वयं पूरुष' ने भी सृष्टि की रचना करने के लिए 
स्वार्थ त्याग किया, अपने को बलिदान किया। अपने आरामों का, अपने सुखों का, 
अपने नाम, यश और पदों का---इतना ही नहीं, अपने जीवन तक का--त्याग करो 
और मनुष्यरूपी श्रृंखला से ऐसा पुल बनाओ, जिस पुल पर से करोड़ों लोग इस 
संसार-सागर को पार कर जायें। समस्त मंगलकारी शक्तियों को एकत्र करो। 
किस ध्वजा के नीचे तुम अग्रसर हो रहें हो, इसकी परवाह मत करो। तुम्हारी 
ध्वजा का रंग हरा, नीला या लाल कुछ भी हो, उसकी चिता मत करो, बल्कि सभी 
रंगों को एक में मिला दो और उससे उस अत्युज्ज्वलू बवेत रंग का निर्माण करो, जो 
कि प्रेम का रंग है। हमें तो कर्म ही करना है, फल अपने आप होता रहेगा। यदि 
कोई सामाजिक बन्धन तुम्हारे ईश्वर-प्राप्ति के मार्ग में बाधक है, तो आत्मशक्ति 
के सामने अपने आप ही वह टूट जायगा। भविष्य मुझे दीखता नहीं और मैं उसे 
देखने की चिता भी नहीं करता। परन्तु मैं अपने सामने यह एक सजीव दृश्य तो 
अवश्य देख रहा हूँ कि हमारी यह प्राचीन माता पुनः एक बार जाग्रत होकर अपने 
सिंहासन पर नवयौवनपूर्ण और पूर्व की अपेक्षा अधिक महा महिमान्वित होकर 


विराजी है। शान्ति और आशीर्वाद के वचनों के साथ सारे संसार में उसके नाम की 


घोषणा कर दो। क्‍ । 
सेवा और प्रेम में सदा तुम्हारा, 
विवेकानन्द 











अंग्रेज १२४, ३००; और उनकी 
नीति २२४; चक्रवर्ती २१८; जाति 
२२४; : तत्त्ववेत्ता २४३ (देखिए 
ह्यम) ; महिला ९२; विद्वान २२६ 
सज्जन ९२ 
अंग्रेजी २१३; अनुवाद ३०८ (पा० 
डटि०) ; भाषा ६५, २४९; वेषभूषा 
र्र७छ . 
अंधविद्वास ५५, ८७, ९६, १८६, 
. २८५, ३१८, ३५८; उससे ऊपर 
उठने का प्रयास १५८; और तके- 
बंद्धि ७३; और फलछित ज्योतिष 
१५४; और महिलाएँ १५७; कुकुर- 
मत्ते की भाँति. १५६;- धामिक 
२२९; प्रगति में बाधक ९१; मात्र 
भौतिकवांद ८६ (देखिए कुसंस्कार ) 
अंधविश्वासी ८2१, ८६ 
अकबर २०३. 
अक्कादो-सुमेरीय २८६ 
अग्ति १२८, ३७८; देवता ११४ 
अग्निवर्ण २०३ (पा० टि०) 
अच्छा १२७ 
अजायबधर २८, २१७ | 
अजितासह, बहादुर ३५०, इ५षट... 
 अज्ञान ६९, ७२, ९१९, १६४, २३२, 
३५७; अस्तित्वहीन १३२; और 
मसिथ्याभिमान २८४; कर्म-संघर्ष 
१८७; दुःख का कारण ३५७; 
रूपी अन्धकार ३३९ द 
अज्ञानता और घर्मान्धचता १३६ 
अज्ञानी १३९; पुरुष १६७; भारतवासी 
२२८; वरागी ३६८ | 
अज्नेयवाद ३०५ के. ! 


अज्ञेयवादी ३७१, ३७८; और भगवद- 


वत' १५; नेतिक १५१ 
अटलान्तिक तट ३०५ 


अतिवाद १२ 

अतीद्िय ज्ञान २०३; प्रदेश २६० 
अनत्रि २ 

अथवेबेद ३६१ (पा० टि०) 

अदष्ट २४५ 

अश्भुत छत १२६ 

अद्वत ६५, ६८, ९५; आश्रम 3१८ 


आश्रम का उद्देश्य ३१८; उसका 
कार्य १०१; उसका मत ६९-७०; 
उसका वेशिष्टय ३१८; और द्वैत- 
वाद १३७; केसरी ३६३; दर्शन 
७२, १७०, २६६, ३१८; दशंत 
और  विश्व-अस्तित्व संबंधी 
विचार ९६; दर्शन और व्यक्तति 
२९६; नेतिकता ६९; वाद ३६३ 
(पा० ठि०); वेदान्ती ६७; सर्व- 
मत श्रेष्ठ ३६३ (पा० टठि०) 

अद्वतवादी!! ६३, ६५, ६८, २६३; 
उनका दावा १४८; उनका मत 
६९; ओर सत्‌ का अर्थ ४४; 
चरम १४८; मत १३९ 

अध्वयंभाग ३६४; बेद ३७० 

अनत चतन्य' २६० 

अनन्त तथा सान्‍त १४८ 

अनवसाद' ११ 

अनसूया ३०६ 


अनादित्व का सिद्धान्त ३६९ 


अनाकिज्म २२७० 
अनासक्त . १७७-७९; और निष्काम 
१९१; ओर परादेवी शक्ति' १८० 


कि 











हे 
| 
| 
!] 
| 
। 
| 
। 
| 
| 
। 

ही 


। 
' 





डे 


अनासक्ति १७७, १८०, १८८; और 


प्रेम १८०; दुःख-कारण १७६; 
सत्कर्मों के प्रति ६; सुख की जननी 
शछछ.. 

अनाहत नाद ३२८ 

अनीश्वरबाद ३०५ 

अनभव और विचार ४५ 

अनभति, अद्भत और कर्म २९२; 
और प्रकृति' १४४ 

अनुष्ठान २६९ 

अनेकता ही अज्ञान ९१ 

अन्त:प्रेरणा ५८-९; उसका झूठा दावा 
५९; महात्मीय ३०३ 

अन्त:स्थ देवता, उसकी अनुभूति १९५ 

अन्तःस्फ्रण १५१९ 

अन्तजगत, उसकी तात््विकृता ९७ 

अच्तवंण-विद्वेष २८५ 

अपराविद्या २५०, २६० 

अप रितंनशील तत्त्व २७९-८० ; पदार्थ 
२७९; शक्ति और परिवर्तन २८० 

अपरीक्षानुभूति ३६९ (पा० टि०) 

अपवित्र १०२ 

अपवित्रता १८४ 

अपील-एवलांश १३३ 

अपूल्यिस २४० 

अप्रत्यक्ष शुभ २०२ 

अफ्रीम विभाग २६७ 

अफ्रीका ८१, ११३ 

अब्राहम (यहूदियों का पूर्व पुरुष) ७५ 

अभावात्मक तत्त्व २७३ 

अभिलाषा, योग्यता की सीढ़ी २८५ 

अभ्यास ८ ह 

अम रता-बाद ३२४. 

अमूर्तीकरण २७५ 

अमृत समान ३६९ 

अमेरिकन ३०३; इंडियन १४-५; 
प्रेतात्मवाद ३०२-३ क्‍ 

अमेरिका १०, १३४, २०४, २२२, 
२५४, २९२; ३०५, ३०८ (पा० 
टि०), ३४९, ३५९ (पा० टि०) 


अनुक्र णिका 


३७३; वासी ११७, १८५; संयुक्त 
राज्य ७७ 

अमेरिकी पर्म-महासभा ३४९; मित्र 
३१७; वक्‍ता १३३ 

अम्बास्तोत्रम्‌ ३४० 

अयोध्या २०२; काण्ड ३७१ (पा० 
टि७) 

अरण्य ३६५ (पा० दि०) 

अरब २२२, २८१; छोग ३००; वासी 
है.है.॥ । 

अरबी २०८; और फ़ारसी २०६ 

अरून्धती २४९; दर्शनशास्त्र ३७८ 
(पा० ठि० ) द 

अर्च्चती तारा ४६-७ 

अर्जुन १९०-९१, १९४, २६२, ३४४ 

अर्थकरी विद्या २२५ 

अर्थ-प्राप्ति २७;-शासत्र २२० (पा० 

. टि७ ) है 


अड्धवानर २८१ 


अर्धव्यास .५४. 

अलवार ३६० 

अलेक्जेन्डियन १२० 

अलेक्जे न्डरिया १२०, २३९-४० 

अलौकिक, देवी उपाय २१२; प्रत्यक्ष 
और आप्त”' विषय ३६९ 

अवतार और दब्द ४८ 

अवतारी पुरुष ७८ 

अवाडमनसभीचरम्‌ २२३ 

अविच्छिन्न अवच्छेदक' ३६५ 

अविच्छिन्न का अर्थ ३६५ (पा० टि०) 

अविद्या ७० 

अवैस्तिक धर्म २७२ 

अशतनि ३३१ 

अशुभ ८, ७१, १९३, २९१; उसका 
कारण १९५० 

अशोक, सम्राट १२०, 
(पा्‌० हि० ) / »3४, २९७ 

अश्वमेध १९६, २०१, २१५ 

असत्‌ ६८; और शैतान ८४ 

असत्यवादी ढढं 


२०२-३ 





विवेकानन्द साहित्य 


असफलता, उसका कारण १७५ 

असांसारिकता--त्याग ३०० 

असीम, उसकी महत्ता पर बल ११० 
उसकी शक्ति १४९; और ससीम 
१४९, २३१ 

असुरविजयिनी' ३३४ 

असूय॑ म्पश्यरूपा' २१४ 

अस्तित्व १२२; उसका एकत्व ९०; 
बोध ७२, 

अस्ति-भाति-प्रिय/ ३६३ 

अस्त्र-बल २१७ 

अहं ३२७; भाव २८५; क्षुद्र १९०; 

 मिथ्या ३०५ : 

अहंकार-स्रोत ३२३ 

अहं ब्रह्म।स्मि १३३, १४५ 

अहंवादिता ७५. 

अहिसा' ११, १८४ 

अहिमेन १०२ 

अहुमंज़्द १०२ 


आंग्लीकृत देश-बन्ध २९७० 
आई० एच० फ़िक़्टे और आत्माविषयक 
विचार २४१ 


आचार ३७५; पृद्धति १५१; व्यवहार . 


२५७ 

आचाये-पद २७० 

आत्म, अनुभूति १९६; उन्नति २३; 
उपलब्धि की चेष्टा २२५; गोपन 
२११; गोपन और कपटता २१२; 
गोपन और विषेले फल २१२; ज्ञान 

. १८९; ज्ञानी ७४, २६३; तत्त्व 
३६९ (पा० टि०); दर्शन ८४ 
२५०; निग्रह १९८; निरीक्षण 
२४, १३७, १८१; निष्ठ पक्ष ९६; 
परिणति १९६; परिवरततन और 
वस्तु परिवर्तत १०२; बलिदान 

. २२५; बलिदान का विधान ३१४ 
बद्धि २१७; भाव १३९: मक्ति 
२९०; यंथार्थ १८; रूप ८३, ८५, 
८९; वाद १९६; विज्ञापन २९०; 


३८४ 


विश्वास, उसका महत्त्व १९५; शक्ति 


२२, ३८१; सम्मान की भावना 
२८६; स्थिति १९६ 

आत्मा ८, १२,१९४, १७, २२, २७, ३३, 
३५, ६७, ८28] ७५, रु १५ ९७-१ ००, 
१०२, ११४-१९५, १२७, १५३, 
१६७, १८२३, १९४, २३ १, २३४- 
३५, २४५, २५१, ३७५; अंध- 
विश्वास से पृथक ८६; अनन्त १८- 
९, ९०; अनभति, इन्द्रियातीत 
७२; अपरिणामी ७४, १२९; 
अपरिवतित व्यक्तित्व १४२; 
अयवित्र २५; अमर १४९, २९८; 
असीम और शाइवत १६४; उच्च- 
तम' ५७; उपादान कारण ६७; 
उसका अधः:पतन, कारण १०५; 
उसका अस्तित्व २४३; उसका 
विकास २०; उसका सर्वोपरि 
आकर्षण ३१५; उसकी आत्मा 
९२; उसकी उन्नति' के लिए भक्ति 
३४; उसकी देहान्तर-प्राप्ति २३९, 
२४३; उसकी धारणा २३८; 

. उसकी बंचनमक्तता आवश्यक ९८; 
उसकी “८व १४९; उसकी शक्ति 
और परिवेश ९८; उसकी शक्ति 
का विकास ३८०; उससे आत्मा 
की आराधना ९४; उससे प्राप्त 
शक्ति २३; और इच्छा १४२; 
और जीवन १२७; और प््‌्वकालिक 
अनुभव २४६; और विश्वात्मा 
१४२, २४०९: और दरीर १४४: 
और सच्ची कल्पना का उद्गम 
२३९; और सत्य ९३; और स्वतंत्र 
व्यक्तित्व का विचार २३९; जन्म- 
मरणरहित २३२, २९८; जनन्‍्म- 
रहित २४०; तथा ईश्वर ६६; दो 
रूपवाली (कल्डियन मतानुसार) 


३७; नित्य २३२; निर्गण ३१४ 
प्रतिष्ठापन की 
प्रत्येक एक हीरा 


परम ३१५१५: 
आवश्यकता १२८ 





३८५ 


१३४; प्रभु १४४; ब्रह्म ३८०; 


भारत की जीवन-शक्ति ३५३; . 


मरणरहित २४०; बहान्‌ ५१; 
महिमामयी २९७; मानव २४४; 
मानत्रीय आत्मा १०१; मुक्त ७५; 
मुक्त स्वभाव १२५; यथार्थ २५०; 
यथार्थ मनुष्य २३९; शाइवत, सच्चि- 
 दानन्द ९८; शुद्ध और निष्काम 
२९७; शुभ-अशुभ से परे १९३; शेष 
भाग से अलछूग नहीं १४० ; संपूर्ग, सरवे- 
व्यापी ११४; संबंधी अन्तर २३५; 
संबंधी विचार ९८, २३८; संबंधी 
साधना १२९; सत्य, उपास्य ९१; 
सदानन्द २९८; सनातन २३२; 
समस्त ब्रह्माण्ड का आश्रय २४८; 
सर्वेशक्तिमान ३८०; _स्थूलरूप- 
धारी ४६; स्वतंत्र व्यक्ति २४० 
आत्मिक शक्ति ७; विकास २३ 
आदम १३३ द 
आदर्श, उसकी विशेषता २६१; उसमें 
व्यावहारिक जीवन २६०; और 
कर्तव्य २६०; और व्यावहारिक 
जीवन २६१; और लक्ष्य १७५, 
धामिक ३७; नियम ३१३; पूर्व, 
पश्चिम का मत २२; बाहरी, भीतरी 
४५; सर्वोच्च ७; सर्वोच्च भवित २२ 
आदि कवि ३३० क्‍ 
आधुचिक अर्थोवाज्ना ३००; विज्ञान 
४९, ३७७; विज्ञात के विचार ९५ 
आध्यात्पिक अंघता १६०; अंबे १६०; 
अत्याचार ३२५३; अत्मा २८; 


उत्तराधिक्नारिणी २८९; उन्नति 


२३; क्षेत्र ३६, ११३२) हे 
२२; जगत्‌ २१०; जीवन २२, 
३६६; ज्ञान १००, २७४, २९६) 
तत्व ६९; वन्द्रा ३२६५; धरातल 
१४२; धारणा २७५; निधि २४९; 
नियम २३१२-१३; निय्रम को 
उचित कोष १५१; पिपासा २४; 
प्रतिभा ३६५; प्रभाव ३००; भित्ति 


अनुक्रमणिका 


३५९; मनुष्य ९८, १०१; मह।- 
पुरुष ३००; मानवता ९२; मूर्ख 
१५७: विकास १४९; धिवारधारा 
११४; विज्ञान २७; विंधय २३, 
६३(पा०टि०), ३६६; दक्ति २७, 
३३,५०,११३; शक्ति-प्रवाह ३५०; 
संस्कृति ३६६; झंत्य २७, ५५, 
* २६८, ३६१; सम्पन्न २४१; 
सुधार २९०; स्पन्दन २९८; 
स्वरूप २२ 
आन्ध्र २०७ 
आप्त' ३६९ 
आरण्यक ६४, ३६० (पा० टि०), २३६१ 
आरती २४६ 
आरोग्य और घन ३९ 
आजंब' १० 
आये २३८, २८१-८२, २९९, ३५४; 
उनका आत्मवलिदान २२५; उसकी 
परिभाषा २८६; और - आत्मा 
' के व्यक्तित्व का सिद्धान्त २३९; 
और उनकी खोज २४०; और 
तमिल २८३-८५; और द्रविड़ 
२८३; और सेमेटिक २८६; जाति 
२३५, २८६, २९४; जातीय पृष्ठ- 
भूमि २९४; घर्म-चर्चा ३१४; 
निवास-स्थात २९४; भारतीय 
और उनकी खोज र२४०; सूरत 
२०५; समाज २१५-१६, २८८; 
साहित्य ११७; सिद्धान्त २८५ 
आये और तमिल लोगों का सम्मि- 
श्रण (छेख) २८५ 
आर्यावर्त २०५, २०.७ (पा० टि०), 
३५५; पुरातन ३५९; पूर्वीय २२४ 
आल्कट, श्री ३०२ 
आल्कटवाद ३०२ 
आल्प्प २९ ु 
आवश्यकता और माँग २० | 
आशावाद, ऐंद्रिक ७२; यथार्थ ७२ 
आशज्यावादिता ३१२ 
आशावादी ७३ 





विवेकानन्द साहित्य द द ३८६ , 


आश्रम, ३६५(पा० टि०) ; अद्वेत ३१८; इंडिविजुअलिटी/ ७५ (देखिए व्य- 


धर्म १५१ क्तित्व) 
आसक्ति और अज्ञान १८७ इतिहास २७२ 

आसाम ३८० द इन्द्र ११४, २०४, ३८०; और पिरो- 
आसुरी भावना ११ चन' ३८० 
आसूर्य-चन्द्रमा ३९७ इन्द्रिय अनुभूति २७७, २७९; उपभोग 
आस्तिक ४४ २३८; और ज्ञान के उपादान 
आस्था और परिस्थिति २३४ २७५; ग्राह्य २७८; ग्राह्म जगत 


आहार ६, १९०; उसका अर्थ ६; उसका ७२; जगत्‌ ३५१; जीवन ८२: 
शरीर, मन पर प्रभाव ४; उसकी जान २७२, २७८-७९; भोग ७, 


- शुद्धता की आवश्यकता ६; उसकी १३०, १४२; विषय' १३-४; विषय 
शुद्धि से मनःशुद्धि ६; उसके दोष और उच्चतर पदार्थ ८: विषयक ५ 


४; और दुःख-भोग ४; रामानुज पदार्थ ४६; संयम ३७० (पा०टि०); 
के अनुसार ४; शंकराचार्य के सुख ७२, ८२, २२६, २२८, 


अनुसार ६; सामग्री के प्रति साव- ३५१; सुख और निम्ततर प्राणी 
घानी७ २५९; सुख-भोग १३, २४८ 
आहार-मी मांसा' ४ इन्द्रियातीत जगत्‌ ७२ 


ह इया (779) २३७ 
इंगरसोल और विवेकानन्द १३३ इलियस, पैग़म्बर २३९ 
इंग्लेप्ट ५, २६, १०४, ११३, १८५, इद्तार, देवी २३७ 
२०७-९, २२४ २९२; उसका इष्‌' का अर्थ ५१ 
भारत पर अधिकार २१०; और दष्ट' ३८, ५१, ५६; उसका तत्त्व ५३; 
वेश्य दक्ति २०९; द्वेषी अमेरिका उसका सिद्धान्त ५७; निर्माण ५१: 
और उन्नति २२२ सिद्धान्त का अर्थ ५४ 
इच्छा १७२, १८३, १८६, २४१;  इष्ट मार्ग! ५३ 
अविनाशी २४२; उसकी स्वतंत्रता इस्राइलवाले २९५ 
१६२; एक परिणाम १७१; और इस्लाम ७८, २८८ 
कान्‍्ट १७१; और नये जन्म २४२; इहामृत्रफलभोगविराग ३७० (पा० 
और शापेनहॉवर का सिद्धान्त १७१; टि०) 
जगत्‌ की सहवतिनी १७१; देश. 
काल, निमित्त के अन्तर्गत १७१; ईमर्सन १७ 
पूर्ण स्वतंत्र १७१; प्रपंचभय १७१; ईरान ४४, १२० २०३; द्वेषी यूनान 
बाह्य आंतरिक का योग १७१; ओर उचन्नति' २२२ 
मस्तिष्क की प्रतिक्रिया १७१; ईरानी २०८, २३५, ३००; प्राचीन 
यौगिक पदार्थ १७१ ; विभिन्न विचार २३४ 
१७१; व्यक्तिगत वस्तु १७१; ईर्ष्या ७ द 
शक्ति ५८, १८३, १८६, २४१; ईश-निन्दा १८७-८८; स्मरण और 
सापेक्ष १७१; स्वतंत्रता का सिद्धान्त संगीत ९. द 
6 ईशोपनिषद्‌ ६३ द । 
इटली २१९. .. ई-इब-र' १८७ 





३८७ 


ईइबर १०-१३, २०-९१, ३४, ३७, 


४9, ढ४, ४७, ५०, ५६, ५८, ६५- 
८, ७४, ८०, ८२, ८६, ९१, १००, 
१०४, २१११-१२, १२९४, १६६, 
१९५७, २४५, २८८, ३०७, ३५६, 
३७२, ३७५ ; अनन्त, त्रिविशेष सत्ता 
८८; अन्वेषण ११४; अपरिणामी 
९६; अमर सिद्धान्त १३३; आत्मस्थ 
१९६; आंत्मा ८१; आननन्‍्दस्वरूप 
१६७; उच्चतर वस्तु १३०; 
उद्देश्य-यूति का साधन (पश्चिमी 
मतानूसार) १३; उनके प्रति 
ईसाई विचार १३३; उनमें 
प्रकृति १०९; उपादान कारण 
६७; उपास्य आत्मा ९१; उसका 
ध्यान ८; उसका रूप दुःखी 
१०; उसका वास्तविक अर्थ ३६; 
उसकी उपासना ८१; उसकी कल्पना 
३१; उसकी खोज में दुनिया १२५; 
उसकी चाह २०; उसकी दुहाई 
२४४; उसकी मनुष्य रूप में 
पात्रानुसार, उपासना अनिवार्य ३१; 
उसके महान्‌ अवतार ३२; कल्पना 
का प्रतिबिब १२६; क्रेमिक विकास 
११४; चिन्तन' ९; जगत्‌ का शास्ता 
१५१, शावत ९, ११०; दया- 
निधान २३८; दर्शन, उसका 
स्वाभाविक मार्ग ३२; द्वारा ईइवर 
पूजा नहीं ३१; ध्येयः २१; निराकार 
५७; निर्गुण ८२; परम सत्‌ की 
सर्वोपरि अभिव्यक्ति ३१५; पवित्र 
और समान-१६९ ; पितृरूप में २३८; 
पूजा ३० ; पूजा से मुक्ति ४४; प्राप्ति 


१६,२०-१,३८ १; प्राप्ति की आकांक्षा 


१९; प्राप्ति के हेतु उपासना ११३; 
प्रिय रूप ३०६; प्रेम १६;. प्रेम- 
रूपी ६०; प्रेमस्वरूप ५९, १६७; 
भावित ३५९; मनरूपी ४६; 


मनुष्यनिर्मित १२६; मातृरूप 


३०६; मुक्त १३९; मुक्त्स्विरूप 


अनुऋषणिका 


१६७; यथार्थ २९; रूप १८८; 
रूप में सबकी, उपासना ८९; 
लीला १४३; विषयक जिज्ञासा 
९५; दाब्द से अभिष्राय १३९;. 
संबंधी कल्पना का विकास. ११४; 
संबंधी मतभेद १८; संबंधी हमारी 
धारणा ८०; संगुण ४, ८१, 

. <७-८, ९५; सच्चिदानन्द निवि- 
कार ८८; सत्य ६०, १४६; 
समाज नामघारी ९२; सर्वव्यापी 
पुरुष २३८; सर्वशक्तिमान १४८, 
२४३; सर्वेश्रेष्ठ लक्ष्य १३; 
सर्वोत्तम पदार्थ १९; साकार ५७; 
साक्षात्कार १४६-४७; स्वगंस्थ 
८०; स्वरूप ३३८ 

ईदवर का प्रेमी १० 

'ईदवर के प्रति परम अनुराग १२ 

ईइ्वरपुरी (नाम) ३६५ 

ईश्वर-भीति' ८१: 

ईसा ३ १-४, ३९, ४५-६, ५६, रे 
३, १०५, १४७, ९१५१-५२, १६०, 
१९३, १९६; उनका विराट प्रेम 
और सत्य ३३; उनकी शक्ति ३३; 
और ईसाई सम्प्रदाय' ५२; और बुद्ध 
३३,१४६; मानव-रक्षक ९३ (देखिए 
ईसा मसीह ) 


ईसाई २६, ३१, ४४, ७६, ८६, ८८, 


१०४, ११८, १३३, १३९, १४५, 
२०६, २०९, २१६, २२३; उनमें 
कमी ३२; काले वस्त्रधारी २८८; 
तपस्विनी ३०६; धर्म ४३, ७८, 
१२०, १४९, ३७४; धर्म, नव 
व्यवस्थानन पर २७३; पादरी 
२८८, ३७४; बालक ३७४; मत 
और शब्द ४८; मध्ययुगीन बुद्धि- 
विरोधी, २४३; राष्ट्र ८६; 
वैज्ञानिक ४३; सम्प्रदाय ८७; 
सम्प्रदाय के विभिन्न दृष्टिकोण ५२ 
ईसा मसीह १८, २६, २९, ३१-३, 
४३, ७५, ८६-७, ९१, १०८, १२०. 
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१४३, १६०, २०९, २२९, २७४; 
उनके उदगार ९३; एक आरोग्य- 
दाता ४३; और प्रेतचक्र ३३; 
... निःस्‍्वार्थी १७८-७९ 

ईस्ट इण्डिया कम्पनी २०७ 


उच्चतर आनन्द ३१५; प्रेम ३१५ 
उच्चाटन २११ 


उत्तम शिक्षक, भूल-अ्रम-प्रमाद २२३ 


उत्तर-पश्चिमी प्रान्त ३६७ 

उत्तर-मीमांसा ६५ (पा० टि०) 

उत्तरी ध्रुव ३५ 

उदारवादिता ७८ 

उदारवादी उपदेशक ४२ 

उदासी,और निर्मला ३६३ 

'उदबोधन' २०१ (पा०टि०) 

उद्देश्य, निःस्वार्थ ३४९ 

उपदेश, रहस्यमय २३५९ क्‍ 

उपनिषद्‌ ६४, ६७, द १ ५ ०, + ३ १४, 
२२१; ईश ६३; उसका अर्थ ६३; 
उसकी संख्या ६४ (पा० टि०); 
और उसकी प्राचीनता ६४; और 
नचिकेता १३१; और मैक्समभूलर 


१३१; और संहिता ३७०; कठ 


२१(पा०टि०), ५०, १३१ (पा० 
टि०), १४७-८ (पा० टि०), २६० 
(पा० टि०); छान्दोग्य ६ (पा० 
टि०), ५० (पा०टि०), ४३ (पा० 


टि०),६७, ६९, १४६ (पा० टि०),. 


१४८ (पा० टि०), २२१ (पा० 
टि०), २८० (पा० टि०); बृह 
दारण्यक ९०; मुण्डक १४७ (पा० 
दि०), २६०; सवेताश्वतर १३० 
(पा० टि०) | 
उपयोगितावादी ४०; उनका ईश्वर 
संबंधी मत ४०; सार्वजनीन ३६१ 
उपरति ३७० (पा० टि०) द 
'उपाख्यान' ३६४ 
उपासना, उसका अर्थ ३१६; उसकी 
श्रेणियाँ ४१; उसके निम्न स्तर 


३८८ 


३६; और ज्ञान ३१६; और प्रतीक 
३८; विधि और प्रतीक ४२ 
उमानाथ शंकर २२८ (देखिए शिव ) 


ऊर्जा-प्रेम-सौन्दय ३१५ (देखिए सत्य- 
शिव-सुंदर ) 


ऋग्वेद ११४, २२१ (पा० टि०), 
३६१ (पा० टि०) 

“ऋग्वेद संहिता २३८ 

ऋचा ४३, ६३; गान २९१; शक्ति- 
सम्पन्न मंत्र १३० 

ऋषि २१७ (पा० टि०), २८२, 
३५३, ३५८; और पण्डित १०२; 
प्राचीन २४९; ब्रह्मचारी २८९; 
वाक्य २०२; विवाहित २९१: वृद्ध 


२५० (देखिए मेक्समूलर); वेदिक 


३७१; सोमपायी, विवाहित २८९; 
हृदय २४९ (देखिए मेक्समूलर ) 


एअर्ली लॉज ११३ 

एरमेन २३६ 

एक सद्ठिप्रा बहुधा वदन्ति २९५ 

एकता, उसकी आवश्यकता १३५; 
उसके लिए आवश्यक तथ्य २७४; 
और विविधता १३५ ' 

एकत्व, ४९, ९१; उसका अनुभव 
७५; उसकी अभिव्यक्ति ११९; 
ज्ञान ३५७: यादी ७७ 

एकमेवाहितीयम्‌ ८२; 

एकीकरण १०७ . 

एकेश्वरवाद ११४; और निरंकुश राज- 
तंत्र २९५: बादी घर्म २९५ 

एट्यूड्स इजिप्टिएन्रिज २३७ (पा० 

॥। 

एडविन ऑनेल्ड ३०३ 

एडवोकेट ३०३ 

एथेंसीय ऋषि ३७६ 

एथेन्स १०९, ११७ 

एन्टिओक १२० 


ब्रह्म २७२ 


हो 
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३८९ 


एफ़० स्वूरार २४२ 

एशिया मध्य २०५, २९४; माइनर २४० 

एस० ई० वाल्डो, कुमारी २७२ 
( पा० टि० ) 

एसीरियव २३५ 


3% ५०, १३२, ३१३ (पा०टि०); 
ईइवर ५०; तत्सत्‌ ३१४; नमः 
शिवाय ३३८; ब्रह्म ५०; ब्रह्माण्ड 
५०; हीं २४२ 

ओकलड १५०, १५९ 

ओलम्पिस १५६ (पा० टि०) 

ओऑओसाइरिस २३९ 


औरंगजेब २०३ 


कचृपंथी ३६७ 

कट्टर पंथी ११, ३७४; और धर्मान्धता 
१६०; वेदिकमार्गी और वेद १६० 

कठोपनिषद्‌ ५० (पा० टि०), २१, 
१३ १, १४७-४८, २६०, ३६१, 
३७८ 

कठोर संन्यास ३२४ 

कथा, अंधा और हाथी १३५; ज्यो- 
तिथी और राजा १५६; राजा और 
सभासद १०४; शूकरावतार ८२; 
सिंह और भेड़ १३४ 

कन्फ्यूशन धर्म २७३ 

कन्फ़्य्शस १ ९६, २० 

कन्याकुमारी ३६४, २३८१ 

कवीर २१५-१६, २९०, ३०६ (देखिए 
कवी रदास ) 

कबी रदास' ३६३ 

क़बीले और उनके देवता २९५ 

कमलीदेशीय' नवयुवक ३६८ 

कमलीयबाले' वाबा ३६७ 

कर्ण २२१; कर्ता और कर्म १०३ 

कतेव्य १८३; उसका सुचारुपत्त १८४ 
और र् प्काम संरत्य १९८; कंस 
देश के भीतर ३०१; दाशेनिक 


अनुक्मणिका 


का १५७; निष्ठा और भगवत्पूजा 
का सर्वोत्कष्ट रूप १८४; निष्ठा 
सहायक १८४ 

कर्म १८८, २४५, ३१६; अनुष्ठान 
६५ (पा०ठि०); अन्तहीन १८४ 
अपूण १८४; उसका अर्थ ३१६; 
उसका आवते १९८; उसका निया- 
मक १२९; उसका अ्रमपूर्ण अथ 
१८८९-९०; उसके पाँच प्रकार 
(शास्त्रानुसार) ९; उसके फल की 
कामना १९८; उसके लिए कर्म 
१८५: उसमें दोष का लगाव 
१९१; और ज्ञान ३७२; करने का 


उचित भाव १८८; करने का हेतु. 


१३८; काण्ड ६३, १३०, १५१, 


२१५, ३६४; क्षेत्र २०५; ज्ञान 


६२ (पा० टि०); दूसरों के 
दासत्व में २१९; निष्काम १८९- 
योग १८८, १९०-९१; वीर 
३४६ (देखिए रामकृष्ण); वेदिक 
६२; शुभ ९८; सत्‌ १९८ 
कर्मानुष्ठान ६५ (पा०टि०) 
कलकत्ता ९२, १८९, ३१७; यात्रा 
रे७३ 
कला २६० 


' कलि-दोष-समुृह ३३९ 


कलियुग २९६, ३०३, ३४६ 
कल्याण” १०, ८६ 

कृष्ट-सहिष्णुता ३६० 

कहावत, अन्धा अन्त्रे को राह दिखावे' 
२४; गिरते हैं शहसवार ही मंदाने 
जंग में! २९१; मार तो हाथी 
लूटे तो भण्डार' २१ 

काचन २३५१ 

कृकिशस २९ 


काठियावाड २६५ 


कान्ट और इच्छा-प्तद्धान्त १७१ 
'फ़िरदेशी [ति' २२२ 

काबा ४५ 

काबुल २०३ 




















विवेक्रानन्द साहित्य 


काम ३५१; और अहम्‌ ३० ६; काँचन ' 


२४७; क्रोध ३२७; सिद्धि २१८ 
कामना, उसका लक्ष्य मिश्रित ३१०; 
और प्रपंचमय जगत्‌ १७० 
कारण १८२; और कार्य २५९; कार्य 
का जन्मदाता १७५; दुःख का 
१७६; निर्मित्त ३१५; मण्डली 
३३०; विधान ३१५ 
कारणता २७६; उसके नियम १६२- 
. ६३; संदर्भ २७५ 
कार्थेज २०८८ द्वेषी रोम २२२ 
कार्य १८२; अचेतन , चेतन १९०; 
अनुवर्ती १६२; उसकी महानता 
२५८; उसकी श्रेष्ठता १९३; एका- 
ब्रता १९०; और कारण १७५; 
और परिस्थितियाँ २८०; और 
प्रेरक प्रयोजन २८०; और सत्य- 
साक्षात्कार की शक्ति २५८; 
परवर्ती, पूर्ववर्ती १६२; फ़क १९१ 
कार्य-कारण २३०-३१; उसकी शृंखला 
२३२; उसके नियम २३१; भाव 
३३९; भौतिक २४२; वाद २८० 
काल हेकेल २३९; उनका मत २३५ 
काल १९; और विधान २७५ 
काला २२४ 
कालिका ३३४ द 
कालिदास २७१; विरचित शाकुन्तलू' 
२५२ 
कालीमाता ३३५ 
काली मौत २४२ 
काल्विन १९६ 
काशी २६६; नगरी ३१९; पुरी 
३६०, २६२३ 
काशीदास” ३६९ 
कील शहर २५४; विश्वविद्यालय 
२५४ 
कुमारसम्भवभ्‌ २७१ (पा० टि०) 
कुमारिल २०७ 
क़रान २५, ३८, २०६, २७३ 
कुरुक्षेत्र २४४ 


९०. 


कुबलूय रेर२ 

कुसंस्कार ४५, २५७; और अनाचार 
२०६; तथा कर्मकाण्ड रेप 
(देखिए अंधविश्वास ) 

कृत्तिवास ३६९ 

क्ृप, अज्ञात पिता २२१ 

कृष्ण ३२, १८९, १९१, ३५४, ३५८, 
३६०, ३६५; अर्जुन के सारथी 
१९४; और बंद्ध २२५४-५५; ज्ञान- 
काण्ड के नेता ३५४; भगवान्‌ 
२०५, २६५ 

केशवचन्द्र सेन (स्व०) २४५९ 

कलिफ़ोनिया १२२, १५९, १७५ 


कैल्डियन २३५; उनके आत्मा संबंधी 


विचार २३७; और मभिश्रवासी 
२३७; और मृत्यु संबंधी विचार 
२२३७ 

कल्डियानिवासी २०८ 

कैवल्य-लाभ १८३ 

कस्पर २४२ 

कोच, प्रोफ़ेसर ३०४ 

कोलारी २८१; पूर्वज २८७ 

ऋमविकास ३७६; संकोच ३७६ 

कऋॉमनिक डेर सेसेन २४२ द 

क्रिया ९ 

क्रियाकाण्ड २१४; शक्ति, वास्तविक 
२४८ द 

'क्रियेशन' ६५ (देखिए सृष्टि) 

क्वेकर! ५२ 

क्षत्रप २०७ 

क्षत्रिय २०५, २०८, २१०, २१४, 
२१९, २५६, २८२; उत्थान३५४;, 
उनका उदयकारू २१८; उनकी 
उदार भावना २८८; उनकी विशे- 
षता ३५६; और अंग्रेज़ २१९; 
और पुरोहित २५६; और ब्राह्मण 
२९५; और सामाजिक पद २८३; 
काल का उद्भव २१४; काल में 
समाज की स्थिति २१४; कुल 
२१८; जाति ३५५; पद २१९; 











शंगा ५९, ८९, २६३, 


३९६ 


मेहदण्ड ३५६; राजा २०४, २२४ 


क्षेत्र , भौतिक ३७८ 


खल[फ़ा २०६ 
खाद्य और मन २१६ (देखिए आहार) 
खाद्याखाद्य विचार ७ 


खेतड़ी (राजपूताना) ३४५९-५० 


२६५, .२६७, 
२९०; तट ३१७, ३२४; नदी 
शेछ३े.. , 

गणतंत्र राज्य २०४ 

गणतांजिक शासन-पद्धति २०४ 
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शास्त्र २६. 
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गाजीपुर २६३, २६५, २६७ 


गिरजाघर २१, ८७ 


गिरमार पर्वत ३६५; उसका ऐति- 


हासिक' एवं श्रुतिगत महस्‍ल्‍व २६९५ 

गिरि ३६५ (पा० टि०) 

गीता ३२, ६३ (पा० दि०), १०२, 
१११५, १३०, १७५-७६ १८५९- 
९१, १४ २१२६, २३२, २५०, 
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३७०, २७३ (पा० टि०); उसकी 
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गुज्ी २६३ 
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सत्व २०८ 
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२६४; उनकी पहचान २४; 
उनकी योग्यता २५-८; उनकी 
सच्चाई और उद्देश्य २७; उनके 
लक्षण २५; धामिक २७; वाक्य 
सें विश्वास ३७० पा० दि०) 
शिष्य ३१७; शिष्य-परम्परा ५० 
शिष्य-संबंध २८ 

गुहओं के भी गुरु २९ 

ग्रुत्वाकर्षण. ३०६;. उसका नियम 
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गौरी” २९४ 

गौरीनाथ २२८ (देखिए शिव) 

ग्रन्थ, अग्निकुण्ड का पत्थर १५९; 
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चाणक्य (पा० टि०) २१५ 
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चित्त-अहंकार ३२७ 
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चिन २८१ 
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और राजशक्ति २०९; देश २०९ 
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साम्राज्य २०९ 
चूणिका ६४ (पा० टि०) 
चृतन्या २९१५-१६, २९०, ३५८, ३६० 
३६५; उनका भारत में प्रभाव 
३६६; महाप्रभु ३६६; सम्प्रदाय 
२६५ । 
चेतन्य-चरितामृत ३६८ 


छान्दोग्योपनिषद्‌ '६ (पा० दि०), 
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४३, ६७, ६९, १४६, २२१, २६६, 
३८० (पा० टि० 


जंगली जाति १४ 
जगत्‌, अतीच्धिय' ७३, १७०, २२९; 
अन्तंबाह्य २३०; इन्द्रियग्राह्म ७२; 
' इन्द्रियाती। ७२; उसका मूलाधार 
२१६; ऐन्द्रिक ७२; और प्रकृति 
१४८; दश्यरूपः सत्य' नहीं ८३; 
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प्रपंचभय ७३, १७०; ब्रह्म में 
अध्यस्त १४८; भौतिक १२३; 
मायावी ३५२; विचार २७७ 


'जगदम्बा २८८, ३९५ 


जगदीश ३२५ 

जगदीशवर ८१, ९४; मनीषी ३६५ 

जगदगुरु २४ 

जटाजूट २२५ न 

जड़, जीव ३२८, ३३०; पदाथ १६२- 
६३; काद ९०, ३७५; वाद और 
ईदवर ९१; वादी १८; संष्टि १८ 

जनतंत्र ८०; वादी ७८-९ 

जनक २१४ 

जनमत ३१९ 

जनमेंजय २०२ 


'जन्म और मृत्यु ३२६ 
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 जरासंधघ १९१ 


जमंन छात्र २५४; तत्त्वालोचन-प्रणाद्वी 
२५६; दाशनिक १७१; देश ५; 
पण्डित २५२; पादरी २५२; भाषा 
२३७ (पा० टि०); विचारधारा 
१२०; विद्वान्‌ २५२ 
जमं॑नी २२२; और ज्ञान-स्पृह्दा २५४ 
'जस साधन तस सिद्धि २७० 
जाति, अरब २२२; आये २३५, २८१, 
२९४; और आदान-प्रदान २७४; 





३९३ ््ि अनुक्रमणिका 


और विवाह २८३; क्षत्रिय ३५५; जैक १५२-०३ 

जंगली १४; श्रमगत और निजी जैन ६४, ३६२; और बौद्ध २१४-१५ ; 

लाभ २२१; तमिल २८४; दोष ज्ञानाश्यी २१५; धर्म ३६९; 

और नेतिक अधःपतन ५; ब्राह्मण सम्प्रदाय' ७८ 

२९०; भेद ८९, १०८; मानव ज्ञान ४९, ५५, ५८, ९२, १३२, १९५, 

२३००; यहूदी २०९; व्यवस्था ३४४; अतिसंवेध् भूमिका में 

२८१-८२; संकर २८३; संनन्‍्यासी १४९; अतीन्द्रिय २०३; अधरा 

२९१; समस्या का हल २९४ १४४; अपरा विद्या २६०; अलो | 
सर्वेदा मिश्रित २९४; हिन्दू ३०३, किक २४७; आत्म १८९; आध्या- 7 


२३१९, ३५३, ३५९, ३७६; त्मिक, २९६; ईश्वर ८९, ११०; । 
हिनत्रू १० 





उच्चतम ३१; उसका अर्थ ३१६; . हु 
॥ जॉन बैप्टिस्ट २३९ उसका गुण २६०; उसका व्यवहार । 


जापान १८५, २१९ 
जापानी फलूदान २० 
जाज॑ डब्ल्य० हेल ३०४ 
जिन २९० 

जिनेन्द्र ४६ 


१९४; उसका सार-तत्त्व २७८; 
उसकी निरपेक्षता ३६९; उसके: 
अधिकारी ३७०; उसके लिए भत 
द्रव्य और विचार २७८; और 
अनभव १७९, २७८:और आइचर्य- 
'जि्वाच्छेद, शरीर-भेद' २२४ जगत्‌ २६०; और पूवव ज्ञान २७८ 
जीव ८४, १६७, ३२४; प्रेम ३२५; और भक्ति ३७०; और विनय- 
रचना और उच्च संस्कृति ३११; प्राप्ति ९५०; और शक्ति १०२; 
व्यक्तित्व का प्रदन १४० '. काण्ड ३५४, ३६१; चर्चा ५६; 
जीव गं।स्वामी ३६६ ह तत्त्व १०८, १४६; तृष्णा २६५; 
जीवन, उसका निमित्त १०९: ऊर्जा दाशनिक १०८; दिव्य ५८-९; 
३१५; खेल का मंदान १२७ द्वारा भय, क्लेश का अन्त ३१८; 
दृष्टि और प्रेम-सिद्धान्त १७; संग्राम निविशेष १९५; - परम ३१५: 
हेणर प्रमात्म ३६७; परमोच्च ५८; 
जीवन के सर्वागीेण अनभव २९१ प्रप्ति २५; बौद्ध २६; 
जीवात्मा ११४-१५, ११९, २४०, भौगोलिक ३०२; भौतिक २७४; 


२४३; अमर २३५; इकाई मात्र मनुष्य, सर्वोच्च ११०; सार्गी १८९, 





. १५३; उसका आरभ १४९; 


उसका सिद्धान्त २४०; उसकी 
आत्मा १२६;और अद्वती ६९; 
और ईसाई धर्म १४९: और 


"माया ६९; और वैदिक धर्म १४९; 


दुःख का कारण ६९; परमात्मा 
निःसुत १४९; संबंधी मतभेद 


३६९; मभिश्रग या यौगिक १६७; 
यथाथ ७०, ३६९; योगी २६२; 


राशि ३३९; रूध्य नहीं १६७; 
लाभ २५३; वेर-हपी ३७७; शक्ति 


स्वतंत्रता का योग १६७, १९६: 
सर्वेव्यापी चितृ-शक्ति ४९; सर्वोच्च 


. १०९; सहज ५८-९; स्वयं ईश्वर 


१४९; स्वतंत्र २३९ ९०; स्वरूप रामकंष्ण २४६ 
जेनी १५३ ज्ञान-ज्ञेय-ज्ञाता २९ 
जेरुपलूम २६ ज्ञानी और अज्ञानी, भेद १६७ 


जेहोवा ९१ ज्यामिति का उद्भव १३० 
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डॉयसन, २५२; 
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उनका 
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२७९; ज्ञान ५६, १०८, १४६- 
४७; परिवर्ततशील २८०; वाद ९५ 

तत्वमसि' ११९, २१४ 
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२८६; ग्रन्थ ३६३ (पा० ठि०) 
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तापस बाला २८९ 

तारा-मंडल १७ 

तालमूद' ४४ 

ताल-स र-फरा्कि ताल हे ३७ 

तितिक्षा ३७० (पा० टि०) 

तिब्बत ३८१; उत्तरी-पश्चिमी २९४; 
और सर्वश्रासी लामा २०९ 

तीर्थ ३६५ (पा० दि० ); यात्रा २४८ 
यात्री ३२०; स्थान ३१९ 

तृदा २९९ 

तुकिस्तान २९४ 

तुलसी रामायण ३७१ (पा० ठि०) 

तेनकेले ३६३ (पा० ८० ) ॒ 

तोतापुरी २६६ 

त्याग, असांसारिकता ३००; और 
उपलब्धि २९९ 

त्याग-तपस्या-त्रेत ३२४ 

त्रित्व ४९ 

त्रिपिटक २७२ 


थामस सेन्द ९२० 


'थियोसॉफिस्ट ३०२; उनका दावा 
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दावा १६०; उसका नाम २५; २२३; परायणता २६७; परिवतेन 
उसका पहला चरण ३६; ३२५०; प्राना ३६८; अचार 
उसका प्रथम सोपान २०; उसका २४७, ३१७; प्रचारक १२७०; प्रचा- 
प्रमाण, प्रत्यक्ष अनुभव से ३५; रक पॉल २२४; प्रणाली ३७८; 
उसका फ़ैशन रूप २०; उसका प्रसरणशीछ २७३; प्राचीन १०९; 
बहुप्रचलित रूप ४२; उसका यथार्थ प्राच्य १६०: प्राप्ति ३२४; प्रेम 
कार्य ५६; उसका व्यावहारिक १३४; बौद्ध ११८, २०२-३ (पा० 
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ध्यानपरायण साधु २६८ 

ध्येय, ईश्वर २१ 

ध्रुव नक्षत्र ९३ 


. नकट साथ २६९ 
नगर का आविर्भाव २१४ 
नचिकेता १३१ 
नदी, गंगा ५९, ८९, २६३, २६५, 
२६७, २९०, ३७३२; नील २८६; 
राइन २८२ 
नन्‍दन कानत २५५ 
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उसके दो विभाग ३४; एक धर्म 
१९; और उपासना श्रेगी का समा- 


४6४ 


वेश ३४; और पूजा ३३४; और 
प्रार्थना १९६; और प्रीति ३; और 
मुक्ति ३; और शब्द ४७; मार्ग 
३६६, ३७०; मार्गी ३६९; मुख्य 
या परा ३४; योग ३७, ४१, ५०, 
५२; योगी २६२; वेबी ३६; 
शास्त्र १२; सर्वोच्च आदर्श २२ 

भगवती सर्वक्ोकहिते षिणी २७२ 

'भगवतोन्मत्त पुर १७ 

भगवत्पूजा और कतंव्यनिष्ठा १८४ 

भगवत्पराप्ति १९३ 

भगवद्गीता २२९, २३३ 

भगवदुमक्त १६ 

भगवान्‌ १०, २९, १३६, ६१४२, 
१४४, १८७, १९४, १९८, २६६, 
२८४, २९२, ३५७; अच्तर्वार्ती 
१२६; उनके प्रति समर्पेंग भात्र 
३; और ईपता '१४६; ओर 
बुद्ध १४६; और शैतान १०२; 
और समर्यण भाव ३; भाष्यकार 
३६२ (देखिए शंकराचार्य); शिव 
३०; सनातन ३५० 

भतुहरिनीतिशतकम्‌ १३६ (पा०टि०) 

भवानी ३४० 

भागवत २१७ (पा० 6०) 

भारत ९ २, ४३, ६४-५, 23, ८५, ८९, 
९३, १०४, ११५, २०४-५, २०९, 
२२१४-१५, २४०, २४६, २४५९- 
५०, २५३-५५, २६५, २६७, 
२८२, २९०, २९२, २९५, २९९, 
३३७, ३४९, ३५९६, ३५९, ३ ६४- 
६६, ३६८, ३७२३, २३७५-७७, 
३७९, ३८१; अवोगति का कारण 
३५६; आध्यात्मिकता, उदात्तता, 
भौतिकता का जन्मस्थान ३७६; 
इंगछेण्ड का अधिकार २१०; उत्तर 
३६४; उसका इतिहास २८१; 
उसका उत्थान ३५८; उसका उद्दें- 
हइया २२५; उप्तका कार्ये ३००; 
उप्तका त्याग २९९; उधका पुत्त- 








४6 प्‌ 


रुत्थान ३८०; उसका प्रभाव ३००; 
उसका भविष्य २९६; उसका महान्‌ 


आदश २९४; उसका राष्ट्रीय . 


जीवन ३००; उसकी अवनति का 
कारण ३५३; उसकी जीवनी शक्ति 
३५३; उसकी प्रमुख जाति २८२; 
उसकी महिमा २९८; उसकी मिट्टी, 
स्वर्ग २२८; उसकी वतेमान स्थिति 
२०५; उसकी विशेषता का अध्य- 
यन १६५; उसकी श्रेष्ठता १०२, 
२९९; और अनुकरण २२८; 
और अन्य देश २७२; और अशोक 
२०३ (पा० ठि०); और आत्मा 
की अभिव्यक्ति २३९; और आत्मा 
संबंधी विचार-प्रसार २३९; और 
उसकी सहिष्णुता १२०-२१; 
और क्षत्रिय ३५६; और क्षत्रिय 
राजा २०४; और मनुष्य प्रवृत्ति 
२३५१-५२; और यूरोप ३७६; 
और राजपृत्र ३५८; और वर्ण- 
व्यवस्था २८४; और विदेशी भाव 
२२३; और विदेशी ,शक्ति ११३; 
और वेद ९२; और वेदान्त ८०, 
१५०; और शान्ति २८२; और 
सम्राट अशोक २७४; और सौजन्य- 
ता २९३; गगन २०७; गुण२२२, 
जीवन का उच्चतम सोपान २२२; 
तथा अन्य देश २८२, २९९; दक्षिण 
१७५४: दक्षिण, उसके दोष २८५; 
धरती की पवित्रता २९७; धम्में- 
भूमि २४९; धर्म संबंधी उदारता, 
व्यापकता ५७; बमें सहिष्णुता 
२९३; तथीन और प्राचीन में अन्तर 
२२५-३६; पुरातन संदेश २९७; 
प्रचलित दण्ड २१८; प्राचीन २५०; 
प्र।यद्वीप ३५५; भावी संदेश वततें- 
मान को २९७; भ्रमण २६५; 
राष्ट्रीय जीवन-बारा २९९; वहाँ 
की प्रथ। १०, ४२; वहाँ के ब्राह्मण 
१०७; वर्तमान २०१, २२२; 


अनुकमणिका 


वेदों का पुनरम्युदय २५५; शासन- 
प्रणाली कै दोष २२२; समाज और 
पाइचात्य २२७; सर्वोपरि धर्म 
३५१; साम्राज्य २०९, २२४; 
स्थिति २०५, २०७-८ 


भारतवासी २०७, २२२, २२७, २५०, 


२५४; अज्ञानी २२८; उत्तर 
३६०; उनका जागरण २२४; 
उनकी कल्पना १३; उनको दशा 
२१९; चाण्डाल २२८; दरिद्र 
२२८; जाह्यग २२८ 


भारती ३६५ (पा० टि०) 
भारतीय अध्यात्मशास्त्र ३१७; आदशों 


२६७; आधुनिक ६४, २५३; 
आध्यात्मिक संस्कृति ३६६; ईसाई 


'पादरी ३७१; उनका गवे २८७; 


उपदेशक ४८; कथा ३०; चिन्तन 
३०४; चिन्ता-प्रणाली २५७; 
जीवन-रचना का प्रतियाद्य विबय' 
३००; दर्शत ११३, ११७; दर्शन- 
शास्त्र २५४; दार्शनिक का मन 
प्रकृति पर विचार १६२; पक्ष 
१०९; पण्डित २५३; पद्धति २८३; 
परम्परा २५५; पुरुष और स्त्री 
२९०; प्रथाएँ १८५; मत का 
आधार १७०; मस्तिष्क १.०९; 
मानव-समाज २८१, २८४; राष्ट्र 
११३; वर्ण-व्यवस्था २८४; विचार- 
गगन २००; विचारधारा २५४- 
५५; विचारूराज्य २५०; 
विश्व-विद्यालय २५३; व्यवस्था 
२८४; सम्यतत २८६; समाज- 
सम्मेलन! २८८; सम्प्रदाय ६५; 
साहित्य २५२, २५५; सिद्धान्त 
४८ 


भारवाही पशु २१८-१९ 
भाव ४९; सर्वेव्यापी ४९; सृष्टि का 


सुक्ष्मतम अंश ४९ 


भावकल्पता २७६: क्षेत्र २७४; भिन्न 


प्रतीक ५०; रुद्र ३३४ (प।० ठि०) ; 


मल 
रा उन 











विवेकानन्द साहित्य 


विजातीय और सजातीय' २२३; 
सुखमय ३३४ (पा० टि०) 

भाषा, अंग्रेजी ६५, ३४९; अरबी और 
फ़ारसी २०६; अर्थंकरी विद्या २२५; 
जर्मन २३७ (पा० टि०); तत्त्व की 
आलोचना २५६; तत्त्वविद २४९; 
तत्वविशारद २५६; दाशनिक 
१३८, १७१; द्राविड़ २६५, २९४; 
फ्रांसीसी २३७ (पा० टठि०) 
बंगला २६५; महान्‌ और पवित्र 
२९४; विज्ञान २५-६; विज्ञानी 
२८१; वेद २२५; वेदिक १६० 
शास्त्र २८५; शास्त्री ३६१; संस्कृत 
६, ४१, ९०, २०६, २५२-५३, 
२५५, ३७१, २७३; हिन्दी 
३६५ 

भाष्य, अर्थ और उसका उद्देश्य, ६४ 
(पा० टि०) 

भाष्यकार ६४, ३५७; और अलौकिक 
प्रत्यक्ष ३६९; और आप्त' विषय 
३६९; शंकराचाय ३३१ 

भास्कर ३३१ (देखिए सूर्य) 

भीड़-दण्ड ९० 

भीष्म १९०-९१ 

भुक्ति-मुक्ति-भवित ३२६ 

भवन-भास्कर ३२८ 

भतद्वव्य २७८; उसका प्रयोग और 
अथ २७७; और मन २७६-७७ 
और विचार २७८ 

भतनाथ ३३७ 

भूतयज्ञ १० 

भूमध्यसागर ' ३३७ (पा० टि०) 

भूमा ६९ 

भूल-अम-प्रमाद २२३ 

भेद-अभेद ११० 

भेद-बूद्धि, दुःख का कारण ३५७ 

भोजन, और हिन्दू सिद्धान्त ५ 

भोग-मार्ग ३६१ 

भौतिक क्षेत्र ३७८; पक्ष १२; वाद 
८०, ८३; वादी २७७; वादी और 





७६ 
अध्यात्म ११६; विज्ञान ११५; 
विज्ञान का अर्थ २७५; शास्त्र ९० 


मंगोल २५४, २८१: वर्ग २८१ 

मद्रास निवासी ३५९; प्रेसीडेन्सी२८४ 

मध्य एशिया २९४ 

मध्व ६५, ३७०; और ढ्वेत ६५ (पा० 
टि०) (देखिए मध्वाचार्य) 

मध्वाचाय ३५५ 

मन, इच्छा, भावना की ख्यूखला २७८ 
उसका नियंत्रण ९; उसका सहायक 
पक्ष २६९; उसका स्थूल अभ्यास 
३७; उसको तीन अवस्था १९४: 
उसके क्रियात्मक परिवर्तन १६४; 
एक और अनेक १९२; और अभ्यास 
९; और आत्मा १६४; और 
इन्द्रिय ९; और उसकी शद्धता 
९; और जड़ पदार्थ ४९; और 
देह ८३; और प्रकृति में अंतर 
१६२; और प्रकृति सम्बन्धी 
दाशनिक विचार १६२; और 
मूतद्रव्य २७७; और लक्ष्य १४३; 
ओर शरीर २५३, २८०; तथा 
महत्‌ ६८; निजी विश्व १४२; 
नियम-बंधनहीन १६२; बुद्धि ३२७; 
भूतद्रब्य का कारण २७६; विकास 
में बाधा पथ 

मतन १२९ 

मनु! 5 ७२ 

मनुष्य ७४ ; अपना उद्धारक १२८; अपना 
सहायक १८७; अपरिणामी आत्मा 

९; अभिव्यक्ति-धर्म १५५० ; आत्म- 

निरीक्षण १३७; आदर्श की खोज 
का प्रयास १३७; इच्छा और कार्य- 
कारणवाद २८०; ईश्वरनिरभित 
१२६; उपासना की अनिवार्यता 
७८; उसका जागरण १२७; 
उसका तियम ३१२; उसका 
निरवय, १२५; उसका लक्ष्य 
१८३; उसका श्रेष्ठत्व १२७; 
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४७४७. 


उसका सर्वीपरि बल १९२; उसकी 


महिमामयी आत्मा २९७; उसकी 


सच्चरित्रता १८४; उसकी हृदय- 


गत मृत्यु १८०; उसके आवश्यक 


गुण १९२; उसके दुःख का कारण 
१३८; उस पर प्रकृति-दबाव 
१७९; और उच्च भाव-जगत्‌ 
२५९; और एकाग्रचित्तता १९०; 
और क्तव्य-पूति १८६; और 
गुलामी १७७; और प्रकृति १७७; 
और स्वतन्त्रता की भावना २८०: 
कम-नियामक १२९; कर्म का 
भोक्‍ता १८३; जीवन और परि- 
स्थिति २४५; ज्ञान-प्रकाश का 
भागी १८६; द्वारा आत्मा का 


आश्रय १२८; द्वारा प्रवृत्ति पर 


विजय १३९; धर्मोन्मत्त ३७३; 
मित्र और शत्रु १२८; विकास के 
उपाय १८३; सत्य-निष्ठा! १८४; 
सफलूता का कापण १८४; स्वयं 
ब्रह्म १९५ द | 

मनुष्य का सच्चा स्वरूप ३२७५ 

सनुष्य यज्ञ! (कर्म का प्रकार) ९ 

मतुस्मृति २०६ 

मनोविज्ञान ६५, ६७; और आत्म- 
निष्ठ पक्ष ९६ 

भतनोवेज्ञानिक सिद्धान्त ६८ 

मन्त्र-तन्त्र २०५ 

'ममी २३६ 

मम्बो-फ़म्बोी धर्म ८९ 

मराठा २०७, २२४, .. 

मलाबार १२०, २८६, ३७१ 

मसीहा ९१ 

महादेव ३३८; निरोधरूपी ३३९; 
तीलकण्ठ ३४०; योगेश्वर ३३७ 


 सहान्‌ सिद्धियाँ ३०० 


महानाद ध्वनि ३३० 

महाभारत १८९, २०२ (पा० टि०), 
२९६ (पा० टि०), २८४; आदि 
पर्व २२१ ( पा० टि० ); और 





अनुऋष णिक 


गीता १८९ रे महांकाव्य २२९- 
३०; वन पर्व ३७१ (पा०.टि०) 


महाभाष्य २६५... 

महायोगी २७१; अवधूत २६५ 
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७८; प्रेम ७८; भगवद्नेमोन्मत्त 
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३२० ; उसकी खोज १२५; उसकी 
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